﻿Etienne Gilson Filozofie în Evul Mediu Etienne Gilson Filozofie în Evul Mediu Etienne Gilson filozofia în evul mediu De la originile patristicii până la sfârșitul secolului al XIV-lea Moscova Revoluție Culturală, Republică UDC I BBC ( ) J Traducere din franceza A D Bakulova Ediție generală și postfață de doctor în filozofie, profesor S S Neretina Note S S Neretina și A D Bakulov Gilson E Zh Filosofia în Evul Mediu: De la originile patristicii până la sfârșitul secolului al XIV-lea: Per din fr / Uzual ed , după și notează S S Neretina - Ed a II-a - M : Revoluția culturală, Republica, - p ISBN - - - - Celebrul filozof francez Étienne Gilson ( - ) a fost cel mai mare specialist în domeniul gândirii medievale A scris lucrări fundamentale dedicate reprezentanților săi de frunte În același timp, Gilson a căutat să-și înțeleagă trăsăturile ca un fenomen spiritual integral "Filosofia în Evul Mediu" este un studiu și un manual remarcabil, de neîntrecut prin anvergura, completitudinea și stăpânirea prezentării problemelor complexe Cartea este publicată pentru prima dată în traducere rusă Pentru filozofi, culturologi, profesori, absolvenți și studenți, precum și toți cititorii interesați de istoria gândirii medievale și de filosofia europeană în general BBC ( ) ISBN - - - - (c) Editura Republica, (c) Editura Revoluția Culturală, \ >J' >*' X ? î ; ; ; ♦' BEATAE MEMORIAE ALCUINI EBORACENSIS GALLIAE PRAECEPTORIS SACRUM A BINECUVENTATA AMINTIRII LUI ALCUIN, NOBILUL PRECEPTOR GAULI* PREFAȚĂ LA EDIȚIA A DOUA Prima ediție a acestei cărți a apărut în Oferind o versiune foarte extinsă după mai bine de de ani, am păstrat caracterul original al cărții Este încă o viziune generală asupra filozofiei medievale și este destinată cititorului educat care ar dori să primească o pregătire inițială în materie Specialiștii sau cei care urmează să devină specialiști au un instrument excelent cu care să lucreze - a doua secțiune a cărții lui Friedrich Uberweg cartea "O schiță de istorie a filozofiei", intitulată "Filosofia patriciană și scolastică" (Ueberweg F Grundriss der Geschichte der Philosophie Teii Die patristische und scholastische Philosophie Aufl Berlin, ) Este imposibil într-o carte de o lungime atât de modestă să aduni mai multe fapte și să le interpretezi mai priceput; conţine o bibliografie extraordinar de bogată - de la ea ar trebui să înceapă orice muncă de cercetare independentă Cei care doresc să obțină o orientare predominant filozofică în această masă de fapte vor studia cu profit lucrarea în două volume a lui Maurice de Wulf "History of Medieval Philosophy" (Wulf M de L 'Histoire de la philosophie medievale Voi - ) , P, , ) Pe lângă bibliografia suplimentară necesară pentru - vor găsi acolo o serie de studii istorice efectuate în lumina anumitor principii filozofice, care le-au îmbogățit în mod clar rezultatele În fine, pentru a înțelege relația dintre gândirea medievală și tradiția greacă pe care a moștenit-o - un punct de vedere nu mai puțin semnificativ decât cel din care autorii menționați mai sus iau în considerare subiectul - trebuie citită "Filosofia Evului Mediu" de către Emile Breyet (Brehier E La philosophie du touen ăge R, ), unde claritatea și claritatea prezentării vor îndeplini cele mai înalte cerințe În cele ce urmează vom indica alte lucrări de natură generală pe același subiect, fiecare având meritele sale proprii și pe care această carte nu pretinde că le înlocuiește Intenția noastră nu a fost să scriem o lucrare de erudiție strălucită, sau să propunem o serie de monografii despre cei mai eminenți gânditori ai Evului Mediu și nici măcar să enumeram toate numele celebre, ceea ce ar fi într-un fel o sarcină mai ușoară; scopul autorului este pur și simplu de a repovesti povestea așa cum apare în trăsăturile sale principale după mulți ani de studiu și predare, reținând din punctele ei esențiale ceea ce ajută la evidențierea sensului principal Împărțirea autorilor în grupuri pe secole servește doar ca schiță a prezentării Filosofii și teologii pot fi împărțiți în alte grupuri, pe alte motive și poate într-un mod mai bun; dar sperăm că în fiecare caz va fi posibil să înțelegem motivele pentru care am preferat aceasta mai degrabă decât o altă comandă Indexul numelor vă va permite să treceți în revistă tot materialul legat de această persoană și să vedeți alte cadre în care poate fi plasat Materiale bibliografice Prefață la a doua ediție noi la minim; cel puțin una dintre lucrările citate de noi conține referiri la toate lucrările importante Deși considerăm că este de datoria noastră să scutim cititorul de abundența referințelor într-o lucrare de acest fel, am păstrat și chiar am crescut numărul citatelor latine: latina este adesea indispensabilă din cauza expresivității sale Cu toate acestea, textul este de înțeles chiar și fără aceste citate și, de regulă, conține expunerea lor Ținând cont de numeroasele dorințe, am adăugat două capitole introductive consacrate gândirii filosofice a Părinților Bisericii În sfârșit, pentru a corecta unele iluzii optice, altfel de nedemontat, am plasat materialul în contextul larg al istoriei culturii intelectuale în Evul Mediu, reducând astfel (cel puțin sperăm) distanța dintre schițele istorice de acest fel și realitatea în toată complexitatea ei Trebuie să admitem, totuși, că, în ciuda tuturor eforturilor de a ne concentra asupra unui material mai concret, istoria filosofiei medievale ne obligă să abstragem această filozofie din mediul teologic în care a apărut; dar este imposibil să-l separăm de teologie fără a încălca realitatea istorică Cititorul va vedea că nu trasăm o linie clară de demarcație între istoria filozofiei și istoria teologiei, nu numai pentru epoca patristicii, ci și pentru Evul Mediu însuși De aici nu rezultă că este greșit să vorbim despre istoria filosofiei medievale Din punctul de vedere al istoriei generale a filozofiei, este destul de legitim să luăm în considerare soarta problemelor filosofice puse de greci în primele paisprezece secole ale erei creștine Totuși, pentru a studia și înțelege filosofia acelei epoci, este necesar să o căutam acolo unde este cuprinsă, și anume în scrierile unor oameni care se numeau direct teologi sau aspirau să devină una Istoria filozofiei Evului Mediu este o abstracție din realitate, mai extinsă și mai cuprinzătoare decât teologia medievală catolică De aceea, nu trebuie să ne mire numeroasele referințe din această lucrare la probleme pur teologice: ele amintesc constant cititorului de simbioza acestor două discipline intelectuale care a existat de-a lungul șirului de secole prin care va trebui să trecem O lucrare de o asemenea natură generală nu ar fi putut fi scrisă dacă autorul nu ar fi fost îndatorat predecesorilor săi Deși afirmăm acest lucru de mai multe ori cu toată sinceritatea, nu putem să le numim pe toate Volumul acestei cărți nu l-a împiedicat pe profesorul Institutului Catolic din Paris, abate Andre Combe, emoționat de generozitatea ei prietenoasă, să citească manuscrisul și să facă numeroase corecturi, dintre care multe priveau nu doar forma de prezentare În altă parte îi vom da încă o dată cuvenitul, deoarece acestea sunt pagini editate de el la cererea noastră; dar chiar la începutul cărții vrem să-i exprimăm sincera noastră mulțumire E J Religia creștină a intrat în contact cu filosofia în secolul al II-lea, de îndată ce reprezentanți ai culturii grecești au apărut printre convertiți la creștinism Se poate merge și mai departe și să caute concepte de origine filozofică în cărțile Noului Testament, în special în Evanghelia a patra și în Epistolele Apostolului Pavel Aceste căutări nu sunt lipsite de sens, deși cei care se angajează în ele sunt în pericol de a experimenta o distorsiune a perspectivei Creștinismul este o religie; cedând uneori unei anumite nevoi umane, mentorii au recurs la termeni filosofici pentru a-și exprima credința, dar au dat semnificației lor filozofice de odinioară un sens religios nou Întâlnind acești termeni în cărțile creștine, ei ar trebui înțeleși tocmai într-un sens nou Vom avea destule ocazii să verificăm această regulă în istoria gândirii creștine și ar fi neplăcut să o uităm În esență, religia creștină de la bun început s-a bazat pe vestirea Evangheliilor, adică pe credința în persoana și învățătura lui Iisus Hristos Evangheliile lui Matei, Luca și Marcu proclamă lumii vești fericite În împrejurări miraculoase s-a născut un Om - numele lui era Isus; El a învățat că el este Mesia, proclamat de profeții israeliți, Fiul lui Dumnezeu, și a dovedit acest lucru prin minunile sale Isus a promis venirea Împărăției lui Dumnezeu tuturor celor care se pregătesc să-L întâlnească prin împlinirea poruncilor Sale: dragoste pentru Dumnezeu care este în ceruri; dragostea unii pentru alții a oamenilor care au devenit acum frați în Isus Hristos și copii ai unui singur Tată; pocăința pentru păcate, lepădarea de lume și de tot ce este în lume, de dragul dragostei față de Tatăl, care este mai presus de toate Însuși Isus a murit pe cruce pentru mântuirea oamenilor; învierea lui dă mărturie despre divinitatea sa și el va veni din nou la sfârșitul timpurilor pentru a judeca pe cei vii și pe cei morți și pentru a domni cu cei aleși în împărăția sa Nu există nimic de filozofie în toate acestea Creștinismul face apel la o persoană să-l mângâie în suferință, arătându-i cauza și oferindu-i un remediu Este doctrina mântuirii și, prin urmare, este o religie Filosofia este cunoaștere care se adresează rațiunii și îi spune ce sunt lucrurile, în timp ce religia se adresează omului și îi spune despre soarta lui: fie ca să se supună acesteia (religia antică), fie astfel încât el a creat (religia creștină) Apropo, tocmai de aceea filosofiile grecești, formate sub influența religiei grecești, sunt filozofia necesității, în timp ce filozofiile influențate de creștinism sunt filosofia libertății Astfel, deja la începutul acestei istorii, rezultatul episodului său principal a fost predeterminat de însăși natura forțelor care l-au format Acest moment critic a venit la sfârșitul secolului al XIII-lea, când lumea occidentală a trebuit să aleagă între filosofia greacă a necesității formulată de Averroes* și metafizica libertății divine Această alegere a fost făcută de mult de cei care mărturiseau învățăturile lui Isus Hristos Mesia lui Dumnezeu, ultimul Introducere și cel mai mare dintre profeții lui Israel, el nu a venit să distrugă Vechiul Testament, ci să-l împlinească A păstra și a stabili Vechiul Testament însemna a plasa istoria omului, așa cum ar înțelege-o creștinii, în contextul istoriei lumii, așa cum au înțeles-o evreii Doctrina creștină a mântuirii devine astfel parte a cosmogoniei În vârful ei se află Yahweh (Iehova), care este Dumnezeu Când Moise l-a întrebat cum se numește, Domnul însuși a răspuns: "Eu sunt cel ce sunt" și a adăugat: "Deci spuneți copiilor lui Israel: Domnul [Cel ce este] m-a trimis la voi" (Ex : ) ) Din faptul că El este și că El este cine este, rezultă că El este singurul Eu Sunt - acesta este Dumnezeu și nu există altul decât El La început, Domnul a făcut cerul și pământul și odată cu ele omul; lumea, care este creația Sa, îi aparține Lui și în orice moment, după voia Lui, poate interveni în cursul lucrurilor din această lume Într-adevăr, El intervine constant în ea, stăpânind-o după providența Sa, alegând în mod liber un popor căruia îi proclamă legea Sa și pe care îl călăuzește în fiecare moment al istoriei sale, pedepsind și răsplătind pe rând Căci nimic nu scapă de El Eu Sunt este un Dumnezeu viu și atotputernic care ține lumea cu brațul său Niciuna dintre creaturile Sale în nimic și vreodată nu poate scăpa de privirea celui care i-a dat ființa; El testează măruntaiele și inimile*; nici o faptă, nici un gând nu-i scapă; El este Tatăl bun al tuturor celor care Îl iubesc și pe care îi iubește El, dar și judecătorul strict și neîntrebat al celor care Îi neagă închinarea la care numai El are dreptul și care se abat de la slujirea Lui Dar cum poate cineva să refuze să se închine Lui? Ființa Sa și gloria Lui sunt vizibile în toată creația Sa Pământul și cerul mărturisesc puterea Lui, pentru că acea putere este Înțelepciunea Sa Anticipând orice schimbare, una și omniprezentă, ea posedă totul după natură, autoritate și ordinea lucrurilor; pătrunzând întreaga lume cu puterea ei și îndreptându-l cu dragostea ei, ea dezvăluie spiritului sensul ascuns al lucrurilor, structura Universului și proprietățile elementelor (elementelor) Când explică lumea gândirii celor prudenti, îi dezvăluie și sensul istoriei, începutul, mijlocul și sfârșitul timpului Creatorul și organizatorul tuturor lucrurilor, Înțelepciunea lui Dumnezeu, singur le poate explica Și aici niciun adevăr nu este exprimat în termeni deduși de mintea umană: lumea și Înțelepciunea însăși sunt doar creații și daruri ale lui Dumnezeu Acesta este punctul principal, a cărui uitare este o sursă constantă de eroare Trebuie să rămână regula noastră de interpretare chiar și în cazul mai complex, care este începutul Evangheliei după Ioan Într-adevăr, în el apar o serie de termeni și concepte, a căror consonanță cu termenii și conceptele filozofice nu poate fi negata Și în primul rând, este conceptul de Logos sau Cuvânt La început era Cuvântul; a fost cu Dumnezeu; totul a fost creat de El; în el era viața și viața era lumina oamenilor Acest concept grecesc al Logosului are o origine clar filozofică, asociată în principal cu stoicismul, și a fost folosit pentru prima dată de Philon din Alexandria (d ca ) Dar ce rol joacă ea în a patra Evanghelie? Se poate admite, așa cum s-a făcut adesea, că aici conceptul de filozofie greacă ia locul Dumnezeului creștin, impunând astfel gândirii creștine abaterea originară pe care o Introducere nu poate depăși niciodată Aceasta înseamnă că a venit momentul decisiv: elenismul și creștinismul au intrat în contact Care dintre aceste două principii îl va absorbi pe celălalt? Să presupunem că elenismul a câștigat Atunci am fi martorii unui eveniment de o importanță cu adevărat extraordinară: filosofia Logosului, care explică crearea lumii prin acțiunea acestei cele mai înalte forțe inteligibile și, poate, văzând în ea garanția eliberării și a mântuirii, se ciocnește de secta religioasă evreiască, care propovăduiește ideea venirii lui Mesia, acceptă acest Mesia și, prin urmare, întruparea Cuvântului O operațiune de acest fel a fost efectuată de gnostici, dar tocmai din acest motiv religia creștină va renunța cu atâta hotărâre la orice confuzie cu ei Dacă ar fi fost posibil, acest lucru s-ar fi întâmplat, dar nu asta s-a întâmplat în Evanghelia după Ioan S-a întâmplat exact opusul Plecând de la persoana specifică a lui Isus, obiectul credinței creștine, Ioan se îndreaptă către filosofi pentru a le spune că ceea ce ei numesc Logosul este El; că Logosul s-a făcut trup și a locuit printre noi - și L-am văzut (Ioan : ), deși aceasta este o insultă intolerabilă pentru sufletele care caută o explicație pur speculativă a lumii Afirmația că Hristos este Logosul nu este filozofică, ci religioasă Acest lucru a fost frumos exprimat de E Push: "Din câte știu, toate împrumuturile creștinismului de la elenism sunt mai probabil să se reducă la împrumutul unui concept care poate servi pentru interpretarea filozofică a credinței și nu este un element integral al această credință " Faptul că din vremea celei de-a patra evanghelii religia creștină a adoptat un concept filozofic atât de important nu este în sine un eveniment decisiv Dar în acest fel - și acest lucru este mult mai important - însăși Revelația creștină nu numai că a legitimat caracterul antecedent al tuturor speculațiilor teologice și filozofice, ci a impus tocmai o asemenea asimilare a acestora De aceea speculațiile teologice și filozofice s-au rezumat inevitabil la această problemă A afirma că sub numele de Logos Hristos este Dumnezeu, că totul a fost creat de El și în El, că El este viața și lumina oamenilor - aceasta, pe lângă teologia Cuvântului, a însemnat de la bun început să se îndrepte spre metafizica ideilor divine și noesis* a iluminării Același lucru valabil și pentru Evanghelia după Ioan se poate spune și despre Epistolele Sf Paul Evreu de naștere, dar venit din Tars în Cilicia, oraș deschis influenței grecești, Pavel a auzit cu siguranță de "diatribele" stoicilor, de la care și-a luat ardoarea și anumite moduri de exprimare Dar în el găsim și altceva decât ecourile vechii metafizici: două-trei idei simple, aproape brute, dar în orice caz puternice, care au devenit punctele lui de plecare În primul rând, un anumit concept al înțelepciunii creștine Pavel știe despre existența înțelepciunii filozofilor greci, dar o condamnă de dragul unei noi înțelepciuni, care este nebunia din punctul de vedere al rațiunii - credința în Isus Hristos: "Evreii cer minuni, iar grecii caută înțelepciunea; dar noi propovăduim pe Hristos răstignit, pentru iudei o piatră de poticnire, iar pentru greci nebunie, pentru cei chiar chemați, iudei și greci ai lui Hristos, puterea lui Dumnezeu și înțelepciunea lui Dumnezeu; căci nebunia lui Dumnezeu este mai înțeleaptă decât oamenii și cel slab al lui Dumnezeu este mai tare decât oamenii" ( Cor : - ) Această dublă provocare aruncată de filo unsprezece Introducere canapele, vor avea un lung ecou în Evul Mediu, mai ales că Sf Pavel a repetat-o de mai multe ori ( Cor : ; : ; : ) Mai presus de înțelepciunea omenească se află nebunia predicării care o înnebunește, Înțelepciunea care mântuiește Această respingere a înțelepciunii grecești nu a fost, totuși, o condamnare a rațiunii Cunoașterea naturală nu este exclusă dacă este supusă credinței Dimpotrivă, în textul la care s-ar face referire continuu la Evul Mediu (Rom : - ) și pe care Descartes însuși l-ar folosi pentru a-și justifica studiile de metafizică, Sf Pavel afirmă că oamenii primesc suficientă cunoaștere naturală de la Dumnezeu, astfel încât severitatea Lui față de ei este pe deplin justificată: Căci ceea ce se poate ști despre Dumnezeu este clar pentru ei, pentru că Dumnezeu le-a arătat Căci perfecțiunea Sa invizibilă, puterea și Divinitatea Sa veșnică sunt vizibile de la crearea lumii prin luarea în considerare a creațiilor de către minte Nu există nicio îndoială că intenția lui Pavel aici de a dovedi că neamurile sunt nedemne de iertare, dar o face pe motiv că mintea poate cunoaște existența lui Dumnezeu, puterea Sa veșnică și alte atribute pe care nu le numește, prin intermediul inteligență, privind imaginea creaturilor lui Dumnezeu Această teză nu era nouă - poate fi găsită în mod explicit în Cartea Înțelepciunii ( : - ), dar datorită Sf Pentru Pavel este datoria întregii filozofii creștine să afirme că mintea umană poate primi o oarecare cunoaștere a lui Dumnezeu din lumea exterioară Un alt pasaj din Epistola către Romani ne obligă, de asemenea, să recunoaștem că fiecare om descoperă în conștiința sa o cunoaștere firească a legii morale (Rom : - ); iar în altă parte în Epistole există unele indicii de însemnătate fundamental religioasă, dar formulele lor sunt de origine stoică; le vom vedea citate de mulți autori creștini Aceasta este, în primul rând, distincția dintre suflet (psyche, anima) și spirit (pneuma, spiritus), care mai târziu va servi drept bază pentru multe speculații psihologice; ei vor fi inspiraţi în special de Tesaloniceni : Aici, pur și simplu, există o altă dintre acele împrumuturi filozofice, un exemplu izbitor al căruia l-am văzut în St Ioan Așa cum Ioan le spune neamurilor: Hristosul nostru este ceea ce voi numiți Cuvântul - Sf Pavel le spune stoicilor: credința noastră în Hristos este ceea ce voi numiți înțelepciune și lui Hristos îi dă cinste conștiința, fără să știe, despre care vorbiți atât de mult Asemenea puncte de contact nu ne permit să afirmăm că vreun element grecesc a fost introdus în esența credinței creștine: persoana lui Hristos și sensul misiunii Sale rămân complet neafectate; evenimentele despre care povestește Evanghelia și doctrina pe care o proclamă își păstrează integritatea inițială, însăși chestiunea asupra căreia se va îndrepta gândul Părinților Bisericii Într-un sens larg, literatura patristică se referă la lucrările scriitorilor creștini care datează din epoca Părinților Bisericii; totuși, nu toți acești scriitori sunt considerați Părinți ai Bisericii și această denumire în sine nu are o definiție strictă În sensul general acceptat, denotă toți scriitorii bisericești antici care au murit în credința creștină și în comuniunea bisericească; într-un sens mai restrâns, este obligatoriu ca Părintele Bisericii să le împlinească pe cele patru Introducere bovanii: ortodoxie doctrinară, viață sfântă, aprobarea părerilor sale de către Biserică, antichitate relativă (aproximativ până la sfârșitul secolului al III-lea) Dacă antichitatea este insuficientă, iar scriitorul a exprimat într-un mod remarcabil învăţătura Bisericii, atunci el este numit învăţător al Bisericii; tradiția, totuși, dictează ca cei mai vechi dintre ei, până la și inclusiv Grigore cel Mare, să fie numiți părinți; în Evul Mediu toți erau numiți "sfinți" Când se face o distincție între "sfinți" și filozofi, aceștia din urmă sunt înțeleși ca fiind învățătorii Bisericii În , Bonifaciu al VIII-lea* i-a ridicat pe Ambrozie, Augustin, Ieronim și Grigore cel Mare la rangul de învățător al Bisericii Mulți alții, în special Toma d'Aquino, au fost ridicați la acest rang relativ recent Astfel, Bonaventura a primit-o doar de la Sixtus** în De remarcat că învățătorul Bisericii nu este neapărat infailibil, iar când greșește, nu vorbește ca un profesor De rang inferior sunt scriitorii bisericești, a căror autoritate doctrinară este mai puțin înaltă și chiar ortodoxia poate fi defectuoasă; dar sunt martori străvechi și importanți ai tradiției (printre ei, de exemplu, Origen și Eusebiu din Cezareea) Aceste distincții subtile sunt de origine târzie și, deși tuturor autorilor creștini nu li s-a acordat niciodată o demnitate egală, ele nu au fost distribuite după nicio clasificare clară în Evul Mediu Când vorbim despre atitudinea față de filozofia Părinților greci și latini, vom uni sub acest nume comun atât profesorii Bisericii, cât și pur și simplu scriitori bisericești LITERATURĂ O excelentă introducere în studiul problemelor de mai sus este cartea: Puech A Histoire de la litterature grecque chretienne depuis Ies origines jusqu'ă la fin du IVe siecle; tl LeNouveau Testament P , Lebreton J Les origines du dogme de la Trinite a -a ed P , Toussaint C L'Hellenisme et l'apotre Paul P , PratF La theologie de Saint Paul e ed P , CAPITOLUL ÎNTÂI Părinții greci și filozofia Filosofia apare în istoria creștinismului doar atunci când unii creștini au luat o poziție definită cu privire la ea: fie o stigmatizează, fie încearcă să o includă într-o nouă religie, fie o folosesc în scopurile apologeticii creștine Din acest punct, termenul de "filozofie" capătă sensul de "înțelepciune păgână", pe care îl va păstra timp de secole Chiar și în secolele XII-XIII, cuvintele "philosophi" și "sancti" reflectă o opoziție directă a două viziuni asupra lumii: dezvoltate de oameni lipsiți de lumina credinței și dezvoltate de părinții Bisericii, vorbind în numele creștinului Revelatie Este adevărat însă că creștinismul a fost deja destul de devreme forțat să ia în considerare filosofii păgâni, iar creștinii educați din primele secole au luat poziții diferite față de ei; de multe ori poziția a fost determinată de preferințele personale Nu care, convertindu-se destul de târziu la creștinism și reușind să primească o educație filozofică grecească, cu atât mai mult nu erau înclinați să o nege fără discernământ, pentru că convertirea lor li se părea turnura finală în căutarea lui Dumnezeu, începută împreună cu filozofii Datorită efectului inevitabil al perspectivei, li s-a părut că gânditorii păgâni din veacurile trecute se îmbarcaseră deja pe calea care se deschisese în cele din urmă în creștinism Alții, pe care lipsa lor de gândire speculativă nu i-a împins la căutări filozofice, dimpotrivă, au luat o poziție puternic negativă în raport cu doctrinele care nu le trezeau niciun interes Oricum ar fi, întrucât filosofia era deja considerată la acea vreme ca o realitate diferită de credința creștină, este legitim să facem o descriere a istoriei ei, adică a istoriei atitudinii primilor creștini față de ea Capitolul L Părinții greci și filozofia , PĂRINȚI ȘI CHERĂ Părinții Apologe apar în secolul al II-lea al erei creștine; se numesc astfel pentru că principalele lor lucrări conţin o apologie pentru religia creştină Sensul original al cuvântului "scuze" este un discurs defensiv în instanță; aceste lucrări sunt de fapt, parcă, discursuri judiciare; se pronunță cu scopul de a obține de la împărații romani recunoașterea dreptului legitim al creștinilor de a exista într-un imperiu în care religia oficială este păgânismul În scuze se poate găsi o expunere a unor aspecte ale credinței creștine și o încercare de a o justifica în fața filozofiei grecești Dintre cele mai vechi două apologii, care datează din anul , apologia lui Kodra-ta* nu a fost găsită Cu toate acestea, se are impresia că s-a bazat în principal pe minunile lui Hristos și nu există niciun motiv să presupunem că a stabilit vreo poziție în raport cu filozofii Dimpotrivă, apologia lui Aristides, care a ajuns până la noi în traducere, conține deja teze care sunt clar inspirate de filozofie Bazându-se pe multitudinea lucrurilor și ordinea observată în această mulțime, Aristides indică faptul că mișcarea coordonată care domnește în Univers este supusă unei anumite necesități, de la care concluzionează că sursa și regulatorul acestei mișcări este Dumnezeu Dumnezeul imobil, de neînțeles și inefabil cuprinde cu puterea Sa Universul creat de El Nici elementele, nici stelele nu sunt zeități - există un singur Dumnezeu care trebuie să fie adorat de oameni de toate rasele - barbari, greci, evrei și creștini Astfel, viziunea creștină asupra universului este fixată în trăsăturile sale principale în primul sfert al secolului al II-lea; este legitim să o numim "iudeo-creștină", deoarece creștinismul a moștenit această concepție din Vechiul Testament Principalul lucru în ea este conceptul unui singur Dumnezeu, Creatorul Universului A fost imediat acceptată de primii scriitori creștini Deci, cu un neașteptat din acest timp, se exprimă în "Păstorul" lui Hermas *** (c - ): "În primul rând, credeți că există un singur Dumnezeu, care a creat și a desăvârșit totul, care a scos totul din nimic în ființă" (Porunci, ) Această formulă a creației - ex nihilo**** - era însă în sine de origine biblică ( Mac : ); în viitor, avea să devină, de fapt, un termen formal-tehnic care a fost folosit de toți scriitorii creștini pentru a desemna însuși faptul creației În același timp cu "Păstorul" lui Hermas, lucrările Sf Justin (Justin) Mucenic***** Născut la Flavia, în Neapolis (modernul Nablus), fiu al unor părinți păgâni, Iustin s-a convertit la creștinism cel târziu în și a murit martir la Roma sub prefectul Junius Rusticus ( - ) Dintre lucrările sale care au supraviețuit, cele mai importante sunt "Prima scuză" ( ), adresată împăratului Hadrian, care a fost urmată în scurt timp de adăugarea - adresată împăratului Marcus Aurelius "A doua scuză" și "Dialog cu Trifon", scrisă c ****** Iustin însuși povestește despre evoluția sa religioasă și chiar dacă povestea din "Dialogul cu Trifon" este stilizată, el transmite totuși cu acuratețe principalele motive pentru care un păgân cu cultură greacă s-ar putea converti la creștinism cca În acea epocă, tema religioasă a ocupat un loc important în însăși gândirea filozofică greacă Convertirea la creștinism însemna adesea trecerea de la o filozofie cu spirit religios la o religie care nu era străină unei abordări filozofice a lumii Pentru tânărul Iustin, filosofia era "ceea ce ne conduce la Dumnezeu și ne unește cu El" La început a fost aproape de stoici, dar acești oameni nu L-au cunoscut pe Dumnezeu și chiar o dată i-au spus că nu este nevoie să-L cunoască Întorcându-se apoi către Peripatetici, a dat de un mentor care voia mai întâi să aranjeze plata, "ca relațiile noastre să nu rămână fără folos"; deci nu era filozof Apoi Justin Părinți apologeți dorea să studieze cu un pitagoreean, dar acest profesor ia cerut să învețe mai întâi muzică, astronomie și geometrie; Justin nu a vrut să piardă timpul cu aceste articole Mai utilă a fost întâlnirea cu discipolii lui Platon De la ei a învățat cu adevărat ceea ce a căutat să știe "Înțelegerea obiectelor necorporale", spune Justin, "m-a capturat în cel mai înalt grad; contemplarea ideilor mi-a inspirat spiritul, încât curând m-am imaginat înțelept; Eram plin de speranță că eram pe cale să-L văd pe Dumnezeu: căci acesta este scopul filosofiei lui Platon În filozofie, Iustin căuta o religie naturală, așa că nu este de mirare că mai târziu a abandonat platonismul în favoarea unei viziuni diferite asupra lumii În singurătatea sa, unde Iustin s-a retras pentru reflecție, a întâlnit un anume bătrân care a început să-i pună întrebări despre Dumnezeu și despre suflet; când i-a răspuns, expunând părerile lui Platon despre Dumnezeu și transmigrarea sufletelor, bătrânul a subliniat o inconsecvență clară: dacă sufletele care L-au văzut pe Dumnezeu trebuie să-L uite ulterior, atunci fericirea lor este iluzorie și dureroasă; iar dacă cei nevrednici să-L vadă pe Dumnezeu, ca pedeapsă pentru nevrednicia lor, rămân în robie la trupurile lor, atunci această pedeapsă este inutilă, întrucât nu o simt Justin a răspuns cu argumente din Timeu; Bătrânul a obiectat că nu este preocupat nici de Timeu, nici de doctrina platoniciană a nemuririi sufletului Dacă sufletul este nemuritor și trăiește pentru totdeauna, atunci nu pentru că este viață, așa cum ne învață Platon, ci pentru că o primește, așa cum învață creștinii: sufletul trăiește pentru că Dumnezeu vrea și trăiește atâta timp cât vrea El Un astfel de răspuns ni se pare acum prea simplu, aproape banal, dar trasează brusc o linie de demarcație care separă creștinismul de platonism Iustin a întrebat atunci unde poate citi despre această doctrină; i s-a spus că aceasta nu se află în nicio creație a vreunuia dintre filozofi - asta se spune în Vechiul și Noul Testament, iar Iustin a ars imediat de dorința de a LE citi: ( devine staret Bobbio, in - arhiepiscopul Reimsului, in - arhiepiscopul Ravennei; în a fost ales papă sub numele de Silvestru al II-lea; Herbert a murit în Erudiția sa a fost neobișnuit de largă Spre deosebire de majoritatea contemporanilor săi (chiar și educați), el a stăpânit nu numai "tritium", ci și "quadrivium" Herbert a studiat retorica din lucrările autorilor antici; Despre interpretare", dar, de asemenea, urmând exemplul său Abbo contemporan, - Comentariile lui Boethius asupra logicii Scrisorile lui Herbert mărturisesc interesul său pentru aritmetică, stronomie și muzică Astfel, Herbert a deținut cultura artelor libere în tinerețe Istoricul Richet vorbește în detaliu despre programul pe care Herbert a fost ghidat în predarea logicii : "Conturând dialectica în ordinea cărților, el a explicat în detaliu sensul frazelor individuale Mai întâi, Herbert a explicat Isagogea lui Porfirie, adică "Introducerea" după traducerea retoricii Victorinus, apoi același text după Boethius El a expus despre "Categorii" sau "Predicamente" și în ceea ce privește "Periermeneias" sau "Despre interpretare" le-a arătat toate dificultățile Apoi, după ce a studiat Topics, sau Arrangement of Arguments, o carte tradusă din greacă în latină de Cicero și interpretată de consulul Boethius în șase cărți de comentarii, el a comunicat-o ascultătorilor săi Acest curs de formare, care reflectă starea cunoștințelor din acea epocă despre logica lui Aristotel, a fost completat de o mică lucrare a lui Herbert însuși - "Despre rațional și despre folosirea rațiunii" ("De raționale et ratione uti"), dedicată la logica propozițională: raționalul folosește rațiunea, în care, contrar celor general acceptate După părerea mea, predicatul pare a fi mai puțin universal decât subiectul Herbert este și autorul cărților "Geometrie" și "Cartea astrolabului" ("Liber de astrolabio"), unde se simte influența științei arabe Totalitatea acestor lucrări mărturisește că renașterea culturii enciclopedice clasice a avut loc în ultimele două decenii ale secolului al X-lea, adică ceva mai devreme decât se crede de obicei Deținând toate calitățile necesare papei care avea să devină în cele din urmă, Herbert de Aurillac nu cunoștea durerile de conștiință pe care le trăiau unii gramaticieni Corespondența lui este plină de o dragoste arzătoare pentru literatură Ca umanist, îi plăcea cel mai mult cărțile și era mereu îngrijorat de cele pe care le împrumutase cu nesăbuință cuiva "Libros nostros festinantius remittite" *, i-a scris unuia dintre datornici, iar dacă nu se grăbea să returneze cartea după un asemenea avertisment, atunci Herbert se îndreptă către limba lui Cicero: "Quousque tandem abutemini patientia nostra?"* * Dacă cineva l-a întrebat despre un serviciu, Herbert l-a oferit de bunăvoie, dar în schimbul unui manuscris Când Remigius din Trier i-a cerut să trimită o sferă pentru astronomie, Herbert a promis că o va face dacă va trimite De la Eirik din Auxerre la Herbert din Auriljak el o copie bună a lui Ahile lui Statius Remigius a trimis-o, dar Ahile este o poezie neterminată, iar Herbert nu știa asta I-a reproșat lui Remigius că a trimis un manuscris incomplet și, pentru a-l pedepsi, i-a trimis o sferă din lemn pictat, și nu tapițată în piele, așa cum ar fi meritat o copie completă Îi suntem datori lui Herbert pentru păstrarea mai multor discursuri ale lui Cicero; el însuși, într-una din scrisorile sale, a formulat idealul care i-a inspirat dragostea pentru clasicii latini: să nu separe niciodată înclinația către o viață bună de înclinația către o vorbire bună: "cum studio bene vivendi sempre conjunxi studium bene dicendi" ** Quintilian ar fi recunoscut cu ușurință acest motto al viitorului papă drept "vir bonus dicendi peritus"*** al său În timp ce emisarii lui Herbert au călătorit pe cheltuiala lor în Italia, Germania, Țările de Jos și Franța în căutare de manuscrise, în special comentariul lui Eugrafius despre Terentius, farmecul lui Terentius, atât de puțin potrivit pentru călugărițe, sora Hrotsvita de la mănăstirea din Gandersheim a cedat Ea însăși îl cunoștea destul de bine, regretând în același timp că mulți catolici preferă slava deșartă a literaturii păgâne în folosul Sfintei Scripturi Cu toate acestea, a adăugat ea, sunt scuzați de elocvența cu care sunt scrise aceste lucrări - este atât de magnific, încât unii îl citesc și recitesc pe Terențiu în detrimentul altor autori, atât sacri, cât și chiar păgâni Pentru a înlătura acest pericol, sora Hrothsvita a decis să creeze ea însăși un teatru creștin și, în același stil în care Terentius a descris dragostea trupească a femeilor nerușinate, exaltă inocența fecioarelor creștine **** În secolul al X-lea, nimeni nu bănuia că Terentius a scris în versuri, iar Hrothsvita și-a compus comediile în proză Și din moment ce este imposibil să arate triumful milei lui Dumnezeu fără să arate urâciunea păcatului, ea trebuia să înfățișeze scene de dragoste, ceea ce este absolut imposibil dacă nu le-ar fi evocat mai întâi în imaginația ei Sora Hrothsweet s-a resemnat cu asta, dar a fost chinuită de remușcări: "Foarte des roșesc de rușine și jenă pentru că nu pot scrie în stilul acela, fără să ne imaginăm prostia hidoasă a îndrăgostiților criminali și seducția murdară a conversațiilor de la care ar trebui să ne oprim urechile; dar dacă, de rușine, aș evita astfel de poziții, nu mi-aș atinge scopul, care este să arăt cu toată claritatea demnitatea nevinovăției Această aspirație o datorăm a șase comedii: naivitatea și deseori prost gust, ca, de exemplu, în povestea călugărului Avraam și a nepoatei sale Maria sau Paphnutia și Thais, nu ne împiedică să le considerăm o adevărată dramaturgie***** În cele din urmă, Hrothsweet este bine protejat de critici Nu s-a considerat un nou Terence, dar, după cum ea însăși a spus răspicat, dacă nimănui nu-i place felul ei de a lăuda harul, ea se place de ea însăși: "memetipsam tamen juvat quod feci" ****** Curios este că începutul teatrului creștin a fost pus într-o mănăstire benedictină sub influența lui Terence, dar și mai curios este decorul care trebuie imaginat pentru a explica acest fapt Hrothsvita își datorează cultura intelectuală Abației Gandersheim, a cărei întemeiere în o povestește într-unul dintre poemele sale latine Din prefața acestei poezii, care vorbește sincer despre dificultățile scrisului, aflăm că Hrothsvita a studiat știința metricii cu doi profesori - sora Riccardis și stareța Gerberga, nepoata împăratului german Aceste trei femei nu au fost singurele femei germane foarte educate din secolul al X-lea Există o poveste binecunoscută a lui Hedwig, fiica lui Henric de Bavaria, care a început cu studiul limbii grecești, deoarece trebuia să se căsătorească cu fiul împăratului bizantin Căsătoria a fost supărată, dar Gedviga a început limba latină, s-a căsătorit cu un german și, devenit văduvă, și-a dedicat zilele studiului lui Vergiliu sub îndrumarea unui călugăr de la Abația St Gallen Într-o zi călugărul Ekkehard ****** a adus la ea pe unul dintre ucenicii săi, care a salutat-o cu aceste cuvinte: "Esse velim Graecus, cum sim Capitolul III Perioada de glorie carolingiană: secolul al X-lea vix, Domna, Latinus"* Pe scurt, acest tânăr a vrut să învețe limba greacă Fascinată de discursul său, Hedwig l-a îmbrățișat, l-a așezat la masă și a început să predea limba greacă, iar el, în semn de recunoștință, i-a recitat versuri latine Când s-a despărțit, Hedwig i-a dăruit o carte cu Horațiu și alte câteva Așa că Argenteuil nu a fost prima mănăstire în care o femeie - de exemplu, Eloise - a putut învăța latină Fapte asemanatoare! se vorbește puțin despre gândirea filozofică a Evului Mediu, dar ele povestesc despre cadrul în care a luat naștere această gândire Ne vom face o idee complet falsă despre secolele al IX-lea și al X-lea dacă le judecăm în funcție de istoria propriu-zisă a filosofiei În acele vremuri, teologi semnificativi și doctrine metafizice lipsesc, iar opera lui Scotus Eriugena rămâne o excepție, dar aceasta este doar reversul unei culturi clasice vii În Franța, unul dintre elevii lui Herbert de Aurillac, Fulbert de Chartres (d ), a dat școlilor din Chartres un puternic imbold de dezvoltare, care a transformat acest oraș în cel mai autoritar centru al umanismului al secolului al XII-lea De la sfârșitul secolului al X-lea, Franța începe să returneze Angliei ceea ce a primit de la ea la începutul secolului al IX-lea Nu mai în York, ci în Fleury-sur-Loire, Oswald, care a murit Arhiepiscopul de York în , studiază și, la fel cum Alcuin s-a întors odată la York, în Grădina Bellelor Literatură și Orașul Cărții, închis străinilor , așa că acum se îndreaptă spre Fleury Oswald, când trebuia să-l invite pe Abbon să-i învețe pe călugări la mănăstirea din Remsey, fondată în Pentru a se convinge mai bine că continuă munca strămoșilor, francezii decid să-și declare strămoșii troienii Această legendă, care a apărut pentru prima dată în secolul al VII-lea în Cronica lui Fredeger, a fost repetată în secolul al VIII-lea în Istoria francilor (Liber historiae Francorum) și Istoria lombarzilor (Historia Lango-bardorum) de Paul Diaconul* * , a fost distribuită în secolul al IX-lea prin Cronica de Moissac (Chronique de Moissac) și Franc zuza chronicle" ("Chronicon de Francis") Ado (m ), a fost reprodusă în "Actele regilor franci" ("De gestis rerum Francorum") de Emuen de Fleury (Aimoin de Fleury, d ), până când s-a intersectat cu Actele francilor (Gesta Francorum) de Rorik de Moissac (d c ) și, mulțumită Franciadei lui Ronsard, a continuat să existe până în secolul al XVII-lea, când Leibniz și-a luat asupra sa scrie o cărțiță cu infirmarea ei Această gândire obsesivă despre antichitate, caracteristică școlilor ecleziastice și monahale din Germania și Franța în secolul al X-lea, a devenit atât de agravată în unele minți încât a dus la victime; Adevărat, asta s-a întâmplat în Italia Printre evenimentele care au precedat începutul anului Mie, cele cinci cărți de istorie ale lui Raoul Glaber (Historiarum libri quinque) vorbește despre o stranie mișcare eretică, inițiată în jurul anului de un anume Wilgardo din Ravenna Acest Wilgardo a fost fascinat de studiul gramaticii, ceea ce nu este surprinzător, din moment ce el era italian, iar italienii, conform remarcii interesante a lui Glaber (cartea II, cap ), erau întotdeauna gata să neglijeze alte arte pentru de dragul gramaticii: Italismos sempre fuit artes negligere ceteras , illam sectari Această remarcă nu se aplică întregului Ev Mediu, căci Italia a fost locul de naștere al muzicianului Guido d'Arezzo (c - ), autorul "Carții de instruire în arta muzicii" ("Micrologus de disciplina" artis musicae"), tratatul "Despre cântarea necunoscută" ("De ignoto cantu") și, poate, un tratat anonim "Cum se naște muzica din aritmetică" ("Quomodo de arithmetica procedit musica"); totuşi, referitor la muzică pe vremea când Glaber scria, după observaţia lui Richet din Cronica sa (adusă la ), se stabileşte următoarele: "Et quia musica et astronomia in Italia tune penitus ignorabantur" *** Ca să nu exagerăm cu nimic, repetăm după Gozbert: "Italia este prietenă cu gramatica" ("amica grammaticae Italia") (R Manitius Bd P, S ) De la Eirik din Auxerre la Herbert din Auriljak Deci, în această Italia gramaticală, Wilgardo se deosebea de semeni doar prin faptul că iubea gramatica până la nebunie Mândria pe care o simțea în cunoștințele ei l-a făcut excentric și l-a făcut o pradă clară pentru demoni Într-o noapte, trei dintre ei i-au apărut sub forma lui Vergiliu, Horațiu și Juvenal, mulțumiți pentru dragostea creațiilor lor și i-au promis că vor împărtăși gloria lor cu el Drept urmare, și-a pierdut complet mințile, bietul a început să propovăduiască o doctrină contrară credinței: a susținut că tot ceea ce spuneau poeții antici trebuie considerat adevărat Wilgardo a fost condamnat ca eretic, dar Glaber spune că mulți din Italia au împărtășit această erezie, iar unii dintre ei au fost sugrumați sau arse; alții au fugit în Sardinia, unde această sectă a rămas multă vreme numeroasă (ex Sardinia quoque insula, quae his plurimum abundare solet), apoi s-au mutat în Spania, au găsit noi susținători acolo și au fost în cele din urmă distruși de catolici Glaber este un mare vorbăreț și orice ne-am gândi despre povestea lui, nimeni nu poate trage concluzia că acești oameni săraci au murit din cauza iubirii de litere frumoase; dar este foarte posibil ca în Italia secolului al X-lea, predicarea unei persoane obsedate de gramatică a reînviat rămășițele păgânismului popular LITERATURĂ A Study of Classical Literature in the th and th Centuries: Pe lângă lucrările lui Max Manitius și De Gellinck citate mai sus, vezi și: Manitius M Bildung, Wissenschaft und Literator im Abendlande von bis Crimitschau (Ttiringen), ; Norden E Die antike Kunstprosa vom -ten Jahrhundert vor Christus bis in die Zeit der Renaissance Leipzig, , Bde - ; Friedlănder L Das Nachleben der Antike im Mittelalter // Erinnerungen, Reden und Studien Strasbourg, , S - Buclă de la Ferrier: Corespondență P, , voi - Herbert de Aurillac (Herbert de Aurillac): Migne J P (ed ) Patrologiae cursus completus Seria latina, t ; Olleris A (Euvres de Gerbert, collationnees sur Ies manuscrits, precedees de sa biographie, suivies de notes critiques Clermont-Ferrand, ; Havet J Lettres de Gerbert ( - ), publiees avec une introduction et des notes P , ; Bubnov N Gerberti opera mathematica ( - ) Berlin, ; Picavet F Gerbert, un pape philosophe d'apres l'histoire et d'apres la legende P , (carte: Bremond) H Gerbert, P, , a cărui sursă a fost "Grundriss" al lui Iberweg, precum și alte istorii ale filozofiei medievale, inclusiv cele în care numele Gerbert a fost amestecat cu numele Gerbet) Originea logicii medievale: Van de Vyver A Les etapes du developpement philosophique du haut moyen âge // Revue belge de philologie et d'histoire, , v , p - ; idem Les oeuvres inedites d'Abbon de Fleury // Revue benedictine, , p - Hrothswith: Migne J P (ed ) Patrologiae cursus completus Seria latina, t ; Opera Hrotsvitae (hrsg Winterfeld P de) Berlin, ; Schneiderhan J Roswitha von Gandersheim die erste deutsche Dichterin Paderbom, Smaragd și primele gramatici medievale: Thurot Ch Notices et extraits de divers manuscrits latins pour servir â l'histoire des doctrines grammaticales au moyen âge P , Guido d'Arezzo și teoriile medievale ale muzicii: Machabey A Essai sur les formules usuelles de la musique occidentale des origines ă la fin du XVе siecle P , (bibliographe, p - ) Originile troiene ale francezilor: Faral E La legende de l'origine troyenne des Francs // La legende arthurienne, etudes et documents P, , v , p - CAPITOLUL PATRU Filosofia în secolul al XI-lea Dialectică și teologi Oricât de scăzut ar fi nivelul cercetărilor academice și oricât de incertă ar fi soarta civilizației după perioada de glorie carolingiană, practica "trivia" și "quadrivia" nu s-a oprit, iar în unele țări a devenit pur și simplu tradițională În Italia, de exemplu, laici erau acum implicați în ea, pregătindu-se să preia funcții publice sau să se dedice jurisprudenței În Biserica însăși apar clerici ale căror înclinații ale spiritului lor se îndreaptă către sofism și care sunt cuprinsi de o astfel de pasiune pentru dialectică și retorică, încât teologia este de bunăvoie retrogradată pe plan secund Peter Damiani s-a plâns că destinatarii scrisorilor sale moralizatoare erau mult mai puțin interesați de conținutul lor decât de stilul lor, elocvența, subtilitatea dialecticii lor și, de asemenea, întrebarea dacă ar putea dovedi adevărurile care le-au fost prezentate folosind silogisme ipotetice sau categorice Pretenția explicită a unora de a subordona dogmele și Revelația însăși îndeplinirea cerințelor deducției silogistice a fost obligată să-i conducă la cele mai radicale concluzii și, în același timp, să provoace răspunsul cel mai violent din partea teologilor Anselm din Bezata, numit Peripateticul, și Berengarius din Tours sunt exemple excelente a ceea ce au fost acești dialecticieni ireconciliați; pe acest exemplu, se poate înțelege mai bine de ce filosofia a rămas mult timp suspectă chiar și pentru oamenii gânditori Anselm Peripateticus era italian; după terminarea studiilor de filosofie la Parma, a întreprins o lungă călătorie prin Europa, aranjand dispute și discuții în orașele prin care a trecut "Retorimachia" lui * oferă o idee bună despre metodele și subiectele sale de discuție Fără a conta pe succes, Anselm a vrut măcar să atragă atenția asupra lui și a reușit acest lucru peste tot, în afară de Mainz: aici nimeni, după ce l-a ascultat, nu și-a exprimat nici aprobare, nici protest Apoi a încercat Anselm L Dialectică şi teologi a dovedi audienței sale că o astfel de reținere este contradictorie, deoarece a nu aproba sau a condamna înseamnă a nu face nimic, iar a nu face nimic înseamnă a nu face nimic imposibil Oamenii din Mainz au cedat și au recunoscut că i-a convins, iar Anselm a plecat fericit în căutarea unor noi averi Tot ceea ce se poate spune despre opera sa este că pare a fi menită să justifice expresiile dure ale teologilor împotriva oamenilor de acest fel Anselm confirmă pe deplin acuzația de copilărie adusă lor - Berengarius din Tours confirmă acuzația de lipsă de Dumnezeu Profesorul lui Berengaria a fost Fulbert, elev al lui Herbert de Aurillac și fondator al celebrei școli din Chartres Dar dacă Fulbert a învățat despre necesitatea de a subordona mintea slabă și limitată misterelor credinței și ale Revelației, atunci discipolul său Berengarius din Tours* (d ) nu a ezitat să traducă adevărurile credinței în limbajul rațiunii Această încercare l-a determinat să nege transsubstanțialitatea și prezența reală** cu ajutorul argumentelor împrumutate din dialectică și a unui anumit tratat atribuit lui Ioan Scot Eriugena Berengaria consideră într-adevăr dialectica ca fiind mijlocul principal de descoperire a adevărului A apela la dialectică, scrie în eseul său "Despre masa sfântă" ("De sacra coena"), înseamnă a apela la rațiune și, întrucât cu rațiune omul este ca Dumnezeu, a nu recurge la ea înseamnă a renunța la rang înalt şi neînnoit zi de zi după chipul lui Dumnezeu Asemenea lui Ioan Scot Eriugena, el este convins de superioritatea rațiunii asupra autorității, dar aplicarea acestui principiu la dogma Euharistiei și tenacitatea cu care Berengaria s-a ținut de propuneri eretice după ce a renunțat public la ele, conferă un caracter agresiv și nihilist caracter la identificarea sa a religiei cu filozofia, de care a fost lipsit gândul lui Scotus Eriugena În orice combinație de materie și formă, susține Berengaria, ar trebui să distingem faptul existenței sale și că este Pentru a fi un lucru cert, este necesar ca mai întâi să existe această combinație Cu alte cuvinte, acolo unde subiectul nu există, accidentele lui nu pot fi găsite Prin urmare, dacă în momentul sfințirii substanța pâinii ar dispărea cu adevărat, atunci existența accidentelor pâinii ar fi imposibilă; totuși, există accidente de pâine după sfințire: deci, putem concluziona prin contradicție că substanța în sine se păstrează Prin urmare, nu există nici dispariția formei adecvate a pâinii, nici generarea trupului lui Isus Hristos în sensul că începe să existe cu adevărat: există o simplă adăugare la forma pâinii care există, o altă formă, care este forma trupului sfânt al lui Hristos Cu toate acestea, se are impresia că fervoarea dialectică a lui Berengaria se limitează la această intruziune îndrăzneață în domeniul teologiei, iar în orice altceva raționalismul său rămâne filozofic inutil O astfel de dialectică nestăpânită nu putea decât să provoace o reacție negativă împotriva logicii și chiar împotriva oricărui studiu al filosofiei în general Pe de altă parte, în acea epocă, în unele ordine religioase a apărut o mișcare de reformă, care urmărea să facă din cea mai strictă viață monahală un mod normal de viață pentru o persoană Atunci devine clar de ce s-au făcut eforturi din diferite părți pentru a îndepărta mințile de cultura și știința păgână, și mai ales de filozofie, care păreau a fi supraviețuiri păgâne într-o epocă în care toate puterile umane ar trebui folosite pentru lucrarea de mântuire Din punctul de vedere al episcopului Gerard, "ucenicii lui Hristos nu au nevoie de învățături străine" El admite că toată înțelepciunea, inclusiv înțelepciunea umană, vine de la Dumnezeu, dar deși nu atacă științele în sine, se răzvrătește împotriva celor care, în timp ce le studiază, se așteaptă să devină înțelepți, dar în realitate devin nebuni deosebit de periculos Capitolul IV Filosofia în secolul al XI-lea i se pare aplicarea filozofiei la teologie: "Este culmea nebuniei", scrie el despre știința păgână, "să ne certăm cu roabe despre Cel care trebuie să fie proslăvit înaintea îngerilor" Otloh de Saint-Emmeram ( - ) arată aceeași neîncredere față de tot ceea ce nu este teologie și tradiție pură Totuși, el vorbește și despre experiența reală: am ajuns la curioasa sa narațiune autobiografică intitulată "Cartea propriilor tentații și a Scripturii" ("Liber de tentationibus suis et scriptis"), în care vorbește despre îndoielile care l-au chinuit pt mult timp despre adevărul Sfintei Scripturi şi chiar existenţa lui Dumnezeu Eliberat de această suferință spirituală prin harul lui Dumnezeu, Otlo nu mai recunoaște niciun învățător în afară de Hristos Platon, Aristotel, Cicero n-ar fi fost în stare să-l instruiască, și chiar Boethius este suspicios față de el, pentru că a avut obrăznicia să scrie: "et familiaris meus Lucanus" * Otlo este gata să admită că filozofia poate fi de interes pentru un laic, dar nu este de interes pentru un călugăr "Aș numi mai degrabă cărturari", adaugă el, "care sunt instruiți în Sfintele Scripturi, decât pe cei care sunt instruiți în dialectică Căci am întâlnit dialecticieni care erau atât de naivi, încât au declarat că toate cuvintele Sfintei Scripturi trebuie verificate prin dialectică și adesea și-au găsit mai multă încredere în Boethius decât în autorii sacri Opinii de acest fel sunt împărtășite de Manegold de Lautenbach, care subliniază divergența învățăturilor filozofice față de conținutul Apocalipsei În "Small Treatise against Wolfelm of Cologne" ("Opusculum contra Wolfelmum Colo-niensem")**, care este un rezumat al unei conversații care a avut loc în jurul anului în grădinile din Lautenbach, Wohlfellm susține că comentariul lui Macrobius despre "Visul lui Scipio sunt de acord cu creștinismul în multe puncte Mai reținut decât Otlo, Manegold este încă activ stă pe imposibilitatea subordonării credinței regulilor dialecticii, a cărei inutilitate este dovedită, de altfel, de un exemplu clasic În tratatul "Despre oratorie" (I, , ), Cicero citează ca exemplu de afirmație de necontestat următoarele: "Dacă [o femeie] este însărcinată, atunci a avut intimitate cu un bărbat" Cum, deci, să credem că Hristos S-a născut din Fecioara Maria? Omul este definit ca o ființă vie muritoare (animal mortale); dar Hristos a înviat Manegold concluzionează că ar trebui să ne ferim de știința lumească dacă aceasta ne îndepărtează de adâncul Sfintei Scripturi*** Dar poate cel mai tipic apărător al teologiei împotriva abuzurilor științelor păgâne a fost Petru Damiani, - ) Sfântul Petru Damiani este o ilustrare excelentă a acelui contemptus saeculi**** care este un aspect important al vieții Evului Mediu, deși nu pe tot parcursul lor Nimic mai bun decât lucrările sale nu poate fi recomandat celor care caută citate care să demonstreze că ura față de natură și de corpul uman a dominat viața de zi cu zi a Evului Mediu: o grămadă de putregai, praf și cenușă, sanies, virus, fetor et obscenae corruptionis illuvies * **** - ceea ce va deveni corpul mai târziu se manifestă deja în ceea ce este în timpul vieții unei persoane Aceste invective sunt preluate din De laude flagellorum, un tratat de laudă a flagelului, care i-a încurajat pe alți călugări cărora diavolul le-a insuflat îndoieli cu privire la oportunitatea autoflagelării publice În ceea ce privește știința păgână, gândul Sf Petra Damiani este simplă Singurul lucru important este să obțineți mântuirea; cel mai sigur mod de a face acest lucru este să devină călugăr; deci întrebarea se rezumă la dacă un călugăr are nevoie de filozofie În nici un caz Tot ceea ce o persoană trebuie să știe pentru a fi mântuit este conținut în Scripturi - un călugăr trebuie să știe acest lucru și să se țină de asta Este util să auzim tonul în care profesorul nostru călugăr vorbește despre aceste subiecte: "Platon investighează secretul Dialectică și teologi tu de natură misterioasă, determină orbitele planetelor și calculează mișcarea stelelor - resping (respuo) toate acestea cu dispreț Pitagora distinge paralele pe sfera pământului - nu am niciun respect pentru asta (parvipendo) Euclid se luptă cu probleme complicate despre figurile sale geometrice - și eu îl resping (aeque declino) Cât despre tot felul de retori cu silogismele lor și strângerile lor sofistice, îi consider nedemni să atingă această temă Aceste rânduri din cartea "Domnul este cu tine" ("Dominus vobiscum") ne arată un sfânt a cărui natură medievală nu poate fi tăgăduită, dar a cărui sfințenie este opusă celei a lui Albertus Magnus, care nu avea un caracter mai puțin medieval Biblioteca, al cărui catalog pe scurt îl găsim în lucrarea sa "Despre ordinul pustnicilor" ("De ordine eremitarum"), conținea Vechiul și Noul Testament, martirologie, omilie și comentarii alegorice la Sfintele Scripturi ale lui Grigore cel Mare , Ambrozie, Augustin, Ieronim, Prosper de Aquitania, Beda, Remigius de Auxerre, Amalaria, Emon de Auxerre și Paschasius Ratbert Aceste cărți vor fi suficiente pentru ca un călugăr să-și salveze nu numai propriul suflet, ci și sufletele altora Dacă filosofia ar fi necesară pentru mântuirea oamenilor, scrie Damiani în cartea sa Despre sfânta simplitate (De sancta simplicitate), atunci Dumnezeu ar trimite filozofi să-i convertească; cu toate acestea, El a trimis pescari și alți oameni de rând Pentru a ucide o mie de filisteni, Samson avea nevoie doar de maxilarul unui măgar: această falcă este un simbol al smereniei, pe care Dumnezeu o dorește de la cei care mărturisesc învățăturile Sale Aceasta este modalitatea - și nu prin știință - de a realiza convertirea De unde vine filosofia? Este invenția diavolului, este coruptă din gramatică Observăm că unii călugări preferă regulile lui Donatus pe cele ale Sf Benedict *, și totuși, cine a fost primul profesor de gramatică, dacă nu un demon? "Veți fi ca zeii care cunosc binele ro și răul (Gen : ) Deci, frate Vrei să înveți gramatica? Învață să refuzi cuvântul Deus (Dumnezeu) la plural!" Invectivele împotriva literaturii l-au silit pe Petru Damiani să recurgă la retorică, a cărei vehemență este adesea excesivă, și și-a plătit disprețul față de știință cu cea mai naivă credulitate Ca predicatori populari, el acceptă adesea cele mai incredibile povești despre credință, numai dacă ar deruta inamicul și ar permite să fie învins într-o ceartă Nu ar trebui să-l consideri un prost Pyotr Damiani a știut să folosească filozofia împotriva sa, și a făcut-o nu fără eleganță în tratatul său "Despre atotputernicia divină" ("De divina omnipotentia")** Creștinul trebuie să trateze filosofia așa cum Legea lui Moise i-a poruncit iudeului să-i trateze pe captivul pe care dorește să-l ia de soție (Deut : - ), o temă clasică pe care Petru Damiani o rezumă astfel: "non debet jus magisterii sibimet arroganter arripere, sed velut ancilla dominae quodam famulatus obsequio subservire"*** În Evul Mediu, această formulă era considerată universală, dar aplicarea ei avea multe nuanțe Punctul de plecare al tratatului "Despre Atotputernicia Divină" este o conversație la masă, în timpul căreia cineva citează cuvintele Sf Ieronim: "Dumnezeu poate face orice, dar să nu facă ceea ce s-a întâmplat să nu se întâmple" **** Peter Damiani se opune lui Ieronim și dovedește că voia lui Dumnezeu este singurul motiv pentru tot ceea ce există Când i se obiectează că Dumnezeu poate distruge Roma, dar nu poate face ca Roma să nu existe niciodată, el răspunde că, dacă acest lucru este adevărat pentru trecut, atunci este valabil și pentru prezent și viitor, căci dacă este imposibil, că ceea ce s-a întâmplat nu ar fi trebuit să se întâmple, este la fel de imposibil ca ceea ce se întâmplă să nu se întâmple și să nu se întâmple ceea ce ar trebui să se întâmple Hulitor și contrar credinței Capitolul IV Filosofia în secolul al XI-lea orice consecință care rezultă din îndrăzneala oarbă a minții care își pune asemenea întrebări Nu ar trebui să-i aplicăm lui Dumnezeu nici regulile discursului, nici legile dialecticii, căci silogismul este de fapt inaplicabil misterului atotputerniciei divine; pentru Dumnezeu, necesitatea logică a raționamentului nostru nu are valabilitate Într-adevăr, El locuiește în prezentul etern; în consecinţă, însăşi condiţiile în care se pune problema nu se aplică Lui, întrucât pentru Dumnezeu nu există nici trecut, nici viitor* Acest mod de a respinge legile naturii și gândirii în numele transcendenței divine adăpostește în embrion teologia omnipotenței lui Dumnezeu, care avea să înflorească mai târziu în învățătura lui Occam Peter Damiani încă îl folosește destul de primitiv, dar o face foarte consecvent Logicianul care spune: "Dacă un copac arde, arde" sau "acest copac arde, deci arde", Petru amintește că Moise a văzut un tufiș arzând și nu arzând Dacă ni se spune: "O ramură tăiată nu dă rod" sau "Această creangă este tăiată, de aceea nu va aduce rod", atunci vom obiecta că toiagul lui Aaron din cort a adus migdale** "Veniant dialectici, sive potius, ut putantur, haeretici"***: ei vor să dovedească că Iisus Hristos nu s-ar fi putut naște dintr-o Fecioară și, prin aceasta, subminează însăși temelia religiei noastre Un asemenea argument, bazat pe puterea absolută a lui Dumnezeu, și în acest caz legat de dialectica nominalistă, va deveni în secolul al XIV-lea una dintre cele mai puternice arme împotriva teologilor secolului precedent Dacă Petru Damiani a cerut ca filosofia să fie sfărâmată ca Vițelul de Aur, atunci contemporanul său Lanfranc ( - ), călugăr, mai târziu stareț al mănăstirii Beck, care a murit Arhiepiscop de Canterbury, a luat o poziție mai conciliantă față de aceasta Desigur, nici el nu avea încredere în ea În comentariul său la Epistola către Corinteni ( Cor : ) el întoarce cuvintele Sf Pavel este împotriva acelei dialectici care face imposibil orice mister, căci Dumnezeu este nemuritor, iar dacă El este nemuritor, nu ar putea muri: "sic de partu Virginis et quibusdam aliis sacramentis"**** Dar, cu toate acestea, Lanfranc aprobă ca crezul să fie afirmat și susținut de argumentele rațiunii "Pentru cei care știu să o privească mai îndeaproape, dialectica nu contrazice misterele divine" ("Perspicaciter tamen intuentibus, dialectica sacramenta Dei non impugnat") și, dacă este folosită corect, poate servi drept suport și justificare a acestora Ilustrația acestei teze va deveni subiectul întregii filozofii a lui St Anselm, care uneori va provoca indignarea lui Lanfranc însuși ***** LITERATURĂ Anselm de Bezat: Dummler E Anselme der Peripatetiker Halle, Berengariy (Beranger) Turian: Berengarii Turonensis De Sacra Coena adversus Lanfrancum (ed Vischer AF et F Th ) Berlin, Dialectică și antidialectică: Endres JA Petrus Damiani und die weltliche Wissenschaft Mimster, ; idem Forschungen zur Geschichte der fruhmittelalterlichen Philosophie Munster, ROSCELIN ŞI NOMINALISM Problema universalelor s-a îmbogățit în secolul al XI-lea cu o nouă soluție, adusă cu ea de nominalism Roscelinus este de obicei considerat fondatorul acestei doctrine, iar acest lucru nu este fără motiv Cu toate acestea, trebuie remarcat că și în epoca anterioară, când realismul a predominat clar, au existat filozofi care au subliniat că logica lui Porfirie, Boethius și Aristotel se referă la cuvinte (voces), și nu la lucruri (res) Mai sus, l-am citat pe Eirik din Auxerre, al cărui concept în Roscelin și nominalismul într-o anumită măsură se apropie de nominalism, dar tot nu este nominalist în sensul deplin al cuvântului; se poate indica și Pseudo-Rabanus, care susține că Porfirie în Isagoge vorbește despre cinci termeni, și nu despre cinci lucruri; totuși, acești filozofi nu și-au pus încă problema universalelor în mod destul de conștient, astfel încât este cu atât mai imposibil să se pretindă că au rezolvat-o, deși expresiile pe care le folosesc sugerează o asemenea idee Cu Roscelin situația este diferită Născut pe la la Compiègne, a studiat în eparhia sa sub un anume Ioan Sofistul, despre care, din păcate, nu se mai știe nimic, apoi a predat ca canonic la Compiègne Roscelin a fost acuzat în fața catedralei din Soissons că a învățat că există trei zei, a renunțat la învățătură, a reluat predarea la Tours, apoi la Loches, unde Abelard i-a fost elev și, în cele din urmă, la Besancon, unde a murit pe la Este mai degrabă greu de definit cu claritate poziţia sa filosofică, întrucât textele care au ajuns până la noi sunt puţine şi nu este uşor să distingem ceea ce a învăţat cu adevărat de ceea ce l-au acuzat adversarii săi Un singur lucru nu lasă îndoială: Roscelinus a fost pentru contemporanii săi, precum și pentru descendenții lor, un reprezentant al unui grup de filosofi care confunda o idee generală cu un cuvânt care o desemna Această direcție este interesantă în principal pentru că pentru filozofii care au considerat ideea generală ca fiind o realitate, specia în sine era în mod necesar o realitate, în timp ce dacă ideea generală este doar un nume, atunci adevărata realitate constă în indivizii care formează specia Cu alte cuvinte, pentru un realist, umanitatea este realitate; pentru un nominalist, numai ființele umane individuale sunt reale Roscelin se alătură deschis celei de-a doua decizii Pentru el, termenul "om" nu desemnează nicio realitate care ar fi în vreun fel o realitate de forma "om" Ca toate celelalte universuri De fapt, corespunde doar două realități concrete, niciuna dintre ele nu este o realitate de specie Pe de o parte, există realitatea fizică a termenului în sine, adică cuvântul "om", perceput ca flatus vocis, sau emisie de sunet; pe de altă parte, există indivizi umani, iar funcția cuvântului este de a-i desemna Și nu există nimic altceva de ascuns în spatele termenilor pe care îi folosim Evident, problema este de a afla cum sunetele goale care alcătuiesc vorbirea orală aduc una sau alta semnificație gândirii Nu se știe dacă Roscelinus și-a pus această întrebare, dar se știe că, nemulțumit cu aplicarea acestui demers în domeniul dialecticii, a dedus din ea consecințe logice în domeniul teologiei și, fără îndoială, tocmai aceasta a atras atenţia asupra învăţăturii sale Cea mai faimoasă aplicație pe care Roscelinus a făcut-o a nominalismului său în teologie este interpretarea sa triteistă a dogmei Treimii Nu avea deloc intenția să afirme că există trei zei; dar la fel cum nu putea admite că omenirea este altceva decât indivizi umani, el nu putea admite că realitatea constitutivă a Treimii nu sunt cele trei Persoane distincte care o compun Și a insistat că în Dumnezeu, ca și în speciile create, numai indivizii sunt reali A spune că Fiul este Tatăl, iar Tatăl este Fiul, înseamnă a deruta Persoane, i-a scris el lui Abelard, "și anume, cei care vor să desemneze un singur lucru prin aceste trei nume; căci fiecare dintre aceste nume, luate de la sine, denotă un singur lucru universal Prin urmare, Trinitatea este formată din trei substanțe diferite, deși toate au aceeași putere și o singură voință În ciuda acestor inovații lingvistice, Roscelin nu a intenționat să se abată de la dogmă "Ni se cuvine", i-a scris el lui Abelard, să acceptăm măcar să ne rugăm împreună acestui Dumnezeu, unul și trei Capitolul IV Filosofia în secolul al XI-lea indiferent cum Îl înțelegem " Adevărata inovație a lui Roscelin constă în faptul că, urmând tradiția greacă, el a numit cuvântul "substanță" ceea ce latinii numeau "față" "Prin cuvântul "persoană" nu desemnăm nimic altceva decât substanță, deși prin obiceiul limbajului triplăm fața fără a tripla substanța " Sfântul Anselm de Canterbury întărește oarecum această formulă atunci când îl acuză pe Roscelinus că a învățat că, dacă practica vorbirii permite, atunci s-ar putea argumenta despre prezența a trei zei Adevărul, aparent, este că Roscelin a avut imprudența de a abandona terminologia general acceptată și de a folosi una care, interpretată în spiritul nominalismului său, conținea clar pericole semantice * LITERATURĂ Roscelin: Picavet F Roscelin philosophe et theologien d'apres la legende et d'apres 'histoire P , (conține o colecție utilă de texte) ANSELM DE CANTERBURY În persoana lui Anselm de Canterbury, Evul Mediu a produs primul filozof cu adevărat mare după Ioan Scotus Eriugena Anselm s-a născut în la Aosta; Atras de gloria compatriotului său Lanfranc, a venit la mănăstirea Bex din Normandia (Le Bec-Ellu-en) și în a devenit priorul acesteia, iar în - stareț În , Anselm a fost numit Arhiepiscop de Canterbury și a rămas așa până la moartea sa ( ), în ciuda nenumăratelor dificultăți pe care le presupunea această funcție și a luptei acerbe pe care a îndurat-o, apărând prerogativele autorității spirituale împotriva secularului Perioada lucrării sale filozofice cele mai fructuoase cade asupra ani grozavi de predare la Beck Abbey Anselm poseda o minte dialectică de o forță și o subtilitate rară Impregnat de spiritul lucrărilor Sf Augustin, operele sale conțin implicit multe idei care vor fi dezvoltate ulterior; ele sunt în toate privinţele dincolo de sfera argumentului ontologic la care încearcă să-şi reducă sensul Din punct de vedere filozofic, cele mai importante lucrări ale lui Anselm sunt Monologium (Monologium), Proslogium (Proslogium), Despre adevăr (De veritate) și un tratat în care răspunde obiecțiilor călugărului Gaunilon împotriva dovezii ontologice prezentate în Proslogion Anselm a lăsat multe alte scrieri teologice, precum și scrisori foarte utile pentru studiul ideilor sale filozofice, al căror conținut general trebuie prezentat aici ** Sfântul Anselm de la bun început conștientizează și își formulează în mod clar poziția cu privire la problema raportului dintre rațiune și credință Monologul a fost scris ca răspuns la cererea mai multor călugări ai Mănăstirii din Bec, care doreau să aibă un model de reflecție asupra existenței și esenței lui Dumnezeu, prin procesul căruia totul să fie dovedit de rațiune și nimic să fie dovedit pe baza autorităţii Sfintei Scripturi: "quatenus auctoritate Scripturae penitus nihil in ea persuaderetur"*** Nu împărtășind în niciun caz părerea ciudată a unor istorici că Anselm, care a trăit în secolul al XI-lea, a aparținut filosofiei și teologiei secolului al XII-lea, trebuie remarcat că datorită lui, gândirea secolului al XI-lea a ajuns la un firesc soluţionarea disputei dintre dialecticieni şi antidialecticieni Omul are la dispoziție două surse de cunoaștere: rațiunea și credința Opunând dialecticii, St Anselm declară că trebuie mai întâi să fii ferm stabilit în credință și, prin urmare, refuză să subordoneze Sfânta Scriptură dialecticii Credința pentru o persoană este o dată inițială Faptul pe care trebuie să-l înțeleagă și realitatea pe care trebuie să o interpreteze îi sunt date în Apocalipsa; Anselm din Canterbury înțelege nu pentru a crede, ci dimpotrivă, crede pentru a înțelege: "neque enim quaero intelligere ut credam, sed credo ut intelligam"* Într-un cuvânt, înțelegerea presupune credință Dar, în același timp, Sf Anselm se opune adversarilor ireconciliabili ai dialecticii Pentru cineva care este deja ferm stabilit în credință, nu există nimic reprobabil în dorința de a realiza în mod rațional ceea ce crede A obiecta la folosirea legitimă a rațiunii, despre care apostolii și părinții au spus deja tot ce este necesar, înseamnă a uita că adevărul este prea profund și prea vast pentru ca muritorii să-l epuizeze vreodată pe deplin, că zilele omului sunt numărate și, prin urmare, părinții nu ar putea spune tot ce ar spune, dacă ar trăi mai mult, că Dumnezeu nu încetează și nu va înceta niciodată să-și lumineze Biserica; dar mai presus de toate, înseamnă a uita că între credință și viziunea binecuvântată, la care aspirăm cu toții, aici pe pământ există un mijlocitor - credința conștientă, inteligentă A-ți înțelege credința înseamnă să te apropii de a-L vedea pe Dumnezeu însuși Astfel, succesiunea căutării adevărului ar trebui să fie următoarea: a crede în misterul credinței înainte de a o judeca cu rațiune; apoi încearcă să-ți dai seama ce crezi A nu pune credința pe primul loc, așa cum fac dialecticienii, este arogant; atunci, a nu apela la rațiune, pe care oponenții lor o interzic, este neglijent Ambele defecte trebuie evitate: "sicut rectus ordo exigit ut profunda fidei prius credamus priusquam ea praesumamus ratione discutere, ita negligentia mihi videtur, si postquam confirmați sumus in fide, non studemus quod credimus intelligere"** Acesta este modul la care a ajuns principiul Sf Anselm Este evident că regula formulată în acești termeni lasă deoparte întrebarea cât de departe poate merge rațiunea în interpretarea credinței Pentru a înțelege, trebuie să crezi, dar este posibil să exprimi tot ceea ce crezi într-o formă accesibilă minții? Poate credința căutând înțelegere rațională, o găsești? Se poate spune că, de fapt, credința lui Anselm în capacitatea minții de a interpreta era nemărginită El nu confundă credința și rațiunea, întrucât lucrarea rațiunii presupune credința; dar cu el este întotdeauna posibil să înțelegi, dacă nu în ce se crede, atunci măcar necesitatea de a crede în el Sfântul Anselm nu se oprește la sarcina de a dovedi necesitatea Treimii și a Întrupării - întreprindere pe care Sf Toma d'Aquino a declarat contradictoriu şi imposibil Pentru a reprezenta cu exactitate poziția Sf Anselm în această problemă, trebuie să ne amintim situația în care s-a apucat să o rezolve În secolul al XI-lea, filosofia a fost redusă la "dialectica" a lui Aristotel Nici fizica, nici antropologia, nici metafizica, nici morala pur raționalistă nu erau cunoscute de oamenii acelei epoci A înțelege textul sacru însemna, în primul rând, a-i găsi sensul cu ajutorul resurselor deținute de dialectician Și Sf Anselm, folosind tehnica de care dispunea, a făcut ceea ce în secolul al XIII-lea St Thomas, folosind o tehnică filozofică îmbogățită prin descoperirea întregului corpus al scrierilor lui Aristotel Argumentându-se ca un pur dialectician, Anselm și-a pus sarcina de a face misterele accesibile înțelegerii nu în sine, ceea ce ar însemna eliminarea lor, ci să demonstreze cu ajutorul unui instrument că el a numit "motive necesare" că mintea umană corect îndreptată vor ajunge inevitabil la afirmarea lor Este deja mult Acest lucru este chiar prea mult, dar nu trebuie să uităm că, simțind viu capacitatea de explicație a minții, Sf Anselm este pe deplin conștient că nu va ajunge niciodată la înțelegerea misterului A dovedi, pe temeiuri logice stricte, că Dumnezeu există, că El este una din trei Persoane și că Cuvântul S-a întrupat pentru a salva oamenii, nu înseamnă a pătrunde prin gândire în tainele naturii divine sau în misterul Dumnezeu care s-a făcut om pentru a ne mântui? Capitolul IV Filosofia în secolul al XI-lea Cea mai puternică latură a St Anselm este dovada lui pentru existența lui Dumnezeu Inspirat de St Augustin, din punct de vedere al dovezii, îl depășește prin minuțiozitatea și rigoarea construcției dialectice Luați în considerare mai întâi dovezile date în Monolog În ele se presupune că sunt acceptate două principii: ) lucrurile nu sunt egale în perfecțiunea lor; ) tot ceea ce are un grad mai mare sau mai mic de perfecțiune îl primește datorită participării sale la această perfecțiune, considerată ca absolută Aceste două principii se aplică datelor sensibile și raționale, pe baza cărora se poate raționa, de exemplu, despre bine Totuși, acesta nu este un concept abstract Într-adevăr, dorim să ne bucurăm de ceea ce este bun: astfel, este aproape inevitabil, și în orice caz firesc, să ne întrebăm de unde provin toate acele lucruri pe care le considerăm bune Această reflecție atât de firească asupra conținutului vieții noastre interioare și asupra obiectului dorințelor noastre ne conduce la Dumnezeu Simțim cu simțurile și discernem în minte că există un număr mare de bunuri diferite; pe de altă parte, știm că totul are o cauză și, prin urmare, ne putem întreba dacă fiecare lucru bun are cauza lui, sau dacă există o singură cauză pentru toate aceste bunuri Este destul de evident că tot ceea ce are un grad mai mare sau mai mic de perfecțiune le datorează participarea la același început Ceea ce este mai mult sau mai puțin just este pentru că participă mai mult sau mai puțin la justiția absolută Deci, întrucât toate bunurile private nu sunt la fel de bune, ele pot fi așa doar participând la unul și același bun Dar binele, în urma căruia există tot ce este bun, nu poate fi decât cel mai înalt bine Orice altceva este bun prin ea și numai asta este bun în sine Dar nimic bun sho prin altul, nu mai mare decât ceea ce este bun în sine Prin urmare, acest bine suprem transcende orice altceva, astfel încât nu are nimic mai înalt decât el însuși Aceasta înseamnă că ceea ce este bun în sine este și mare în sine Există astfel o primă ființă, superioară a tot ceea ce există, și noi îl numim Dumnezeu Baza acestei dovezi poate fi extinsă În loc să vorbim despre perfecțiunea care există în diferite ființe, se poate vorbi despre perfecțiunea pe care o au toate împreună, deși în grade diferite, și care este ființa Într-adevăr, totul are o cauză; iar singura întrebare care poate fi pusă cu privire la totalitatea tuturor lucrurilor este dacă aceasta a apărut din mai multe cauze sau dintr-una singură Dacă apariția Universului are mai multe cauze, atunci fie ele se reduc la una, fie există de la sine, fie dau naștere una pe alta Dacă sunt reduse la o singură cauză, atunci este evident că aceasta este cauza universului Dacă există în sine, atunci toți au cel puțin capacitatea de a exista separat, iar această capacitate comună le-a dat ființa; prin urmare ele pot fi considerate ca fiind subordonate unei singure cauze Rămâne o a treia ipoteză, conform căreia aceste cauze dau naştere una pe alta; dar contrazice propoziţia că un lucru există în virtutea acelui căruia îi dă fiinţă Acest lucru nu este valabil pentru termenii relației și nici pentru relația în sine Stăpânul și slujitorul sunt într-o anumită relație, dar fiecare dintre ei nu există din cauza celuilalt, iar relația duală care îi unește nu se generează de la sine, ci provine din subiectele reale între care s-a stabilit Astfel, rămâne o ipoteză rezonabilă: totul există dintr-un singur motiv, iar acest motiv existent în sine este Dumnezeu Anselm din Canterbury A treia dovadă care ne aduce la Dumnezeu se referă la gradele de perfecțiune pe care le posedă lucrurile Este suficient doar să arunci o privire asupra lumii înconjurătoare pentru a vedea că lucrurile care o formează sunt perfecte într-o măsură mai mare sau mai mică Nimeni nu poate infirma aceasta afirmatie Pentru a te îndoi că un cal este superior unui copac în perfecțiune, iar un bărbat este un cal, tu însuți nu trebuie să fii bărbat Dar dacă nu se poate nega că o natură este superioară alteia, atunci trebuie să admitem fie existența unui număr infinit de ființe, iar printre ele nu există nici o ființă atât de perfectă încât să nu se găsească și mai perfectă, fie existența unui număr finit de ființe și, în consecință, cea mai perfectă ființă Nimeni nu va afirma existența unui număr infinit de ființe, pentru că acest lucru este absurd și doar un nebun poate crede așa Prin urmare, există în mod necesar o natură care este mai presus de toate celelalte și nu inferioară niciunei altele Adevărat, rămâne ipoteza că în vârful ierarhiei universale se află mai multe naturi egale Dar dacă sunt egali, atunci sunt așa pe baza a ceea ce au în comun Dacă ceea ce au în comun este esența lor, atunci ei sunt într-adevăr o singură natură; dar dacă ceea ce au în comun este altul decât esența lor, atunci este o altă natură, mai înaltă în raport cu ei și, prin urmare, mai perfectă decât toate celelalte Această demonstrație se bazează pe imposibilitatea de a nu completa o secvență cu un singur termen dacă șirul este o ierarhie care conține un număr finit de termeni Trăsătura comună a celor trei dovezi prezentate de noi este că toate provin din realitatea reală și țin cont de unul dintre aspectele experienței Într-adevăr, binele, ființa, gradele de ființă și existența lui Dumnezeu sunt explicația necesară pe care o cer aceste diverse aspecte ale realității Sfântul Anselm este nerăbdător să dăruiască cea mai evidentă dovadă este destul de consistentă cu obiceiul minții noastre El nu duce decât la un grad extrem acest caracter firesc al dovezii, încununând raționamentul de mai sus cu dovada ontologică dezvoltată în Proslogionul său Cele trei dovezi date mai sus sunt prea complicate, deși ilustrative; Anselm are nevoie de o singură dovadă, suficientă în sine, din care ar urma în mod necesar orice altceva Această dovadă se bazează pe ideea lui Dumnezeu pe care ne-o dă credința; după metoda lui Anselm, ea se termină cu recunoaşterea acestei dăruiri a credinţei Credem că Dumnezeu există și că El este astfel încât nimic mai mare nu poate fi imaginat Întrebarea este dacă există o astfel de natură, căci "nebunul a zis în inima lui: "Nu este Dumnezeu"" (Ps : ) Dar când îi spunem unui nebun: "Aceasta este o ființă atât de mare încât nu se poate imagina una mai mare", atunci el înțelege ceea ce spunem noi și ceea ce înțelege el există în mintea lui, chiar dacă nu este conștient de această existență Căci un lucru poate exista în minte chiar dacă mintea nu știe că acel lucru există: atunci când artistul își imaginează opera pe care urmează să o creeze, o are în minte, dar nu înseamnă existența lui, deoarece nu are totuși l-a creat; dimpotrivă, atunci când pictează un tablou, el are în minte opera sa și este conștient de existența ei, pentru că și-a dat seama deja În acest fel, chiar și un nebun poate fi convins că cel puțin în mintea lui există o ființă care nu este mai mare decât e imposibil de imaginat, căci dacă aude ceea ce exprimă această formulare, o înțelege și tot ceea ce este înțeles există în minte Totuși, ceva mai mare decât ceea ce nu poate fi imaginat nu poate exista numai în minte Într-adevăr, a exista în realitate înseamnă a fi mai mult decât a exista doar în minte Dar dacă asta, mai mare decât nimic nu poate fi imaginat, există numai în Capitolul IV Filosofia în secolul al XI-lea minte, ei spun că se poate imagina ceva mai mult despre asta, iar aceasta este o contradicție Prin urmare, o ființă care nu este mai mare decât poate fi imaginată există cu siguranță atât în minte, cât și în realitate* Acest argument se bazează pe următoarele principii: ) conceptul de Dumnezeu este dat de credință; ) existența în gândire înseamnă deja existență adevărată; ) existența în gândire a conceptului de Dumnezeu necesită în mod logic afirmația că El există în realitate Aici ei pleacă și de la un fapt cert, dar un fapt de ordin special - faptul credinței Întreaga dialectică abstractă care se desfășoară aici merge de la credință la rațiune și revine la punctul său de plecare, concluzând că ceea ce propune credința devine imediat inteligibil Există o idee despre Dumnezeu în minte - acesta este un fapt; această existenţă, destul de reală, cere în mod logic ca Dumnezeu să existe şi în realitate - aceasta este dovada Ea se realizează prin compararea ființei imaginabile și actuale, ceea ce obligă mintea să o considere pe a doua ca mai înaltă în raport cu prima Credibilitatea acestor dovezi a fost contestată încă din Evul Mediu; chiar și în timpul vieții Sf Anselm a găsit un adversar puternic și profund - călugărul Gaunilon El a obiectat că este imposibil să te bazezi pe ideea existenței în gândire pentru a deduce din această existență în afara gândirii Într-adevăr, existența ca obiect al gândirii nu înseamnă existență adevărată - este doar o ființă imaginară Ne putem imagina un număr mare de obiecte ireale și chiar imposibile care, deși există în gândire, cu siguranță nu au existență în afara ei Sunt doar imagini ale înțelegerii care le reprezintă și în niciun caz ale realității** De ce ar trebui să fie diferit cu ideea lui Dumnezeu? Dacă ne gândim la ideea de "insule fericite", pierdute undeva în ocean și pline de comori de neatins, nu rezultă de aici că astfel de terenuri, prezentate drept cele mai frumoase, există efectiv La acest St Anselm a răspuns că trecerea de la existența în gândire la existența în realitate este posibilă și necesară doar atunci când este vorba de cea mai mare ființă pe care ne-o putem imagina Conceptul de "insule ale binecuvântaților" cu siguranță nu conține nimic care să oblige gândirea să le atribuie existența reală; este imposibil să te gândești la un singur Dumnezeu că El nu există**** Această dovadă a existenței lui Dumnezeu a fost cu siguranță un triumf al dialecticii pure, care operează cu o definiție Nu este lipsită de conținut pozitiv, căci ceea ce este puternic în ea este ceea ce se sprijină pe conștiința justă în sine că există ceva unic în conceptul de ființă, luat în sens absolut Chiar dacă această dovadă urmează să fie respinsă ca atare, trebuie recunoscut fără îndoială că Sf Anselm a văzut limpede, subliniind acest lucru, forța irezistibilă cu care conceptul de ființă absolută, adică de o astfel de ființă încât nimic mai mare nu poate fi imaginat, este într-un fel legat de postularea existenței sale de către gândirea care o reprezintă Prezența unei probleme reale aici este evidențiată de faptul că argumentul Sf Anselm a rămas relevant de-a lungul secolelor următoare Întotdeauna s-a descoperit că filozofii îl reproduc și refac în felul lor, iar consecințele acceptării sau respingerii sale au fost atât de semnificative încât chiar acest fapt a determinat grupul doctrinar căruia îi aparținea cutare sau cutare filosof Sf Bonaventura, Descartes, Leibniz si Hegel au acceptat argumentul lui Anselm; Toma d'Aquino, Locke şi Kant au respins-o, fiecare în felul său Comună celor care au acceptat-o este identificarea existenței reale cu ființa inteligibilă, conștiința imaginabilă; comun printre cei care resping acest principiu este refuzul de a pune Anselm din Canterbury problema existenţei în afara datei empirice disponibile* Odată ce existența lui Dumnezeu a fost dovedită prin oricare dintre aceste motive, a fost ușor să deducem principalele Sale atribute Întrucât Dumnezeu este ceea ce nu poate decât să existe, El este ființa prin excelență, adică plinătatea realității Prin urmare, I se dă numele de "esență" ("essentia"), iar acest termen, care semnifică plenitudinea realității, poate fi aplicat în mod adecvat numai lui Dumnezeu De aceea am putut demonstra că El există din simplul concept pe care îl avem despre El: a spune că essentia nu există ar însemna să spunem că nu există nimeni a cărui natură este ființa În schimb, tot ceea ce nu este Dumnezeu nu este ființă în sensul deplin al cuvântului: rezultă inevitabil că tot ceea ce nu este Dumnezeu și totuși există, își primește ființa de la Dumnezeu Cum să înțelegem această poziție dependentă a Universului în raport cu Dumnezeu? Să observăm mai întâi că existența în sine și existența prin alta sunt două moduri diferite de existență; în ambele cazuri, fiinţa este posedată în moduri diferite În Dumnezeu, care singur există prin el însuși, esența și ființa coincid; natura sa este ca strălucirea luminii Așa cum natura luminii nu este separată de strălucirea pe care o răspândește, esența divină nu este separată de ființa în care se manifestă Situația este cu totul diferită cu ființele care își datorează existența cuiva: esența lor nu este de așa natură încât să implice în mod necesar existență și, pentru ca natura lor să existe, este necesar ca ființa să fie transferată acesteia de către Dumnezeu Rămâne de văzut cum îi transmite Dumnezeu ființa Numai două ipoteze sunt posibile aici: fie Dumnezeu este cauza producătoare a Universului, fie El este materia din care este creat Universul Dacă acceptăm această din urmă ipoteză, admitem astfel panteismul; dificultatea problemei constă tocmai în faptul că dacă acceptăm ipoteza creării lumii din materie preexistentă, atunci este imposibil de evitat panteismul Într-adevăr, Dumnezeu este ființă universală; dacă lumea este creată dintr-o materie, atunci această materie trebuie inevitabil identificată cu existența lui Dumnezeu Astfel, este necesar ca lumea să fie creată din nimic, iar doar doctrina creației ex nihilo face posibilă să nu confundăm Universul și Dumnezeu într-o singură ființă Să adăugăm, apropo, că nu este clar cum o ființă divină ar putea furniza materie pentru univers Dumnezeu este Binele Suprem și ar trebui să sufere un fel de corupție pentru ca acest Univers imperfect și limitat să poată apărea din substanța Sa Astfel, rămâne doar prima dintre ipotezele propuse de noi: Universul a primit existență fără nicio materie preexistentă; lumea nu a existat, iar acum, numai datorită puterii lui Dumnezeu, există Această apariție a lumii, urmând, parcă, inexistența ei și adusă prin hotărârea înțelepciunii și voinței divine, este ceea ce se înțelege când se spune că Dumnezeu a creat lumea din nimic Cu toate acestea, negarea absolută a oricărei existențe înainte de momentul creației ar însemna o exagerare și ar face însăși apariția lumii de neînțeles Când Universul nu primise încă ființa reală de la Dumnezeu, el exista ca model, formă, imagine sau regulă în gândul Creatorului său; în această formă nu avea altă realitate decât realitatea esenţei creatoare însăşi Doctrina lui Anselm despre ideile divine este în opoziție directă cu doctrina ideilor create a lui Eriugena și, prin urmare, este absolut adevărată afirmația că, potrivit Sf Anselm, creaturile preexistă în Dumnezeu; este de asemenea adevărat că ei sunt și sunt mai cu adevărat în Dumnezeu decât în ei înșiși, dar motivul pentru aceasta este că în Dumnezeu ei nu sunt altceva decât Dumnezeu însuși Deja prezente în gândirea lui, creațiile vin de acolo Capitolul IV Filosofia în secolul al XI-lea ca urmare a acţiunii cuvântului său, sau verbului său: Dumnezeu le-a vorbit - şi au început să fie Acest cuvânt creator, desigur, nu are nimic de-a face cu cuvintele care ne ies din gura, sau cu cuvintele pe care noi, fără să le rostim, le gândim în suflet; dacă ne întoarcem la o imagine vizuală greșită, atunci cuvântul lui Dumnezeu este mai degrabă ca o idee internă a lucrurilor atunci când ni le imaginăm pentru noi înșine sau când mintea noastră reflectă asupra esenței lor universale Fiecare națiune are propriile sale cuvinte rostite sau imaginabile; vorbirea interioară prin care concepem ființe sau gândim la esența lor este aceeași între toate popoarele: este într-adevăr limbajul universal prin care toate mințile comunică Cuvântul sau verbul de acest fel, prototipul lucrului a cărui existență precedă, a fost în gândirea divină modelul lucrurilor create, mijlocul creației lor și rămâne totuși instrumentul prin care Dumnezeu cunoaște lucrurile Deci tot ceea ce nu este esența lui Dumnezeu a fost creat de Dumnezeu; la fel cum El a dat tuturor lucrurilor ființa pe care le posedă, El le susține și le păstrează, permițându-le să rămână în ființă Aceasta înseamnă că Dumnezeu este omniprezent, că El susține totul prin puterea Sa și că acolo unde El nu este, nu este nimic Prin urmare, dacă vrem să spunem ceva despre o ființă care este complet transcendentă în raport cu toate ființele create, trebuie să-i dăm nume care denotă perfecțiunea pozitivă - și numai ei O astfel de atribuire este legală numai în două condiții În primul rând, aceste nume trebuie atribuite în sens absolut și nu în sens relativ, nici măcar în raport cu totalitatea lucrurilor create, din care El este prima cauză Substanța divină nu poate fi caracterizată decât prin declararea superiorității sale asupra tuturor creaturilor, căci dacă universul nu ar exista, perfecțiunea divină, absolută în sine, nu ar suferi de nicio schimbare si nici o paguba În al doilea rând, este legitim să-i atribuim lui Dumnezeu nu orice perfecțiune pozitivă, ci doar acelea care, exprimate în termeni absoluti, sunt mai bune decât orice nu le aparține Doar astfel de calități pot fi atribuite lui Dumnezeu care se corelează cu El cel mai perfect în orice fel de proprietăți Nu putem spune că Dumnezeu este un trup, pentru că știm ceva mai înalt decât trupul, spiritul; și invers, întrucât nu știm nimic mai înalt în raport cu spiritul în felul ființei, putem spune că Dumnezeu este spirit Astfel, atribuindu-i lui Dumnezeu tot ceea ce, exprimat in termeni absoluti, ni se pare mai bun ca fiinta decat nefiinta, afirmam ca Dumnezeu exista si ca El este inseparabil viu, intelept, puternic, atotputernic, adevarat, drept, binecuvantat, etern Toate aceste perfecțiuni sunt unite în Dumnezeu, fără a încălca simplitatea lui perfectă Având ființă în sine, unind existența în sine cu esența, El nu are nici început, nici sfârșit; El este în orice loc și în orice timp, fără a fi închis în niciun loc și fără timp; El este imuabil, iar esența sa este identică cu ea însăși, neprimind niciun accident; substanță și spirit individual, El nu poate fi clasificat ca o substanță care corespunde numai ființelor create: doar El este în sensul deplin al cuvântului , în timp ce alte ființe în comparație cu El nu sunt Dintre toate creațiile, omul este una dintre cele în care se descoperă cel mai firesc chipul lui Dumnezeu, imprimat de Creator în creațiile sale Când o persoană se examinează, descoperă cu adevărat urme ale Treimii în sufletul său Singurul dintre toate creațiile, sufletul uman își amintește de sine, se înțelege și se iubește pe sine și datorită memoriei, rațiunii și iubirii alcătuiesc inexprimabila Treime Cunoașterea lucrurilor implică munca comună a sentimentelor și conștiinței, Anselm din Canterbury dar Sf Anselm nu precizează cum se realizează această lucrare și se mărginește să reproducă, fără a le aprofunda, câteva expresii ale lui Augustin despre iluminarea sufletului de către Dumnezeu În ceea ce privește modul de existență al ideilor generale, Anselm se pronunță cu putere împotriva tendințelor nominaliste ale lui Roscelinus și, reacționând pur negativ la poziția adversarului său, insistă asupra realității genurilor și speciilor, până la punctul de a face din realism o condiție necesară pentru ortodoxia teologică Potrivit Sf Anselm, dacă cineva nu înțelege cum o anumită multitudine de oameni uniți într-o singură specie poate reprezenta o singură persoană, nu va înțelege și mai mult cum un singur Dumnezeu poate fi format din trei Persoane diferite Cu toate acestea, realitatea atribuită ideilor generale este unul dintre elementele care au determinat gândirea Sf Anselm la descoperirea argumentului ontologic și i-a permis să construiască o dovadă direct despre treptele desăvârșirii pentru a se înălța la Dumnezeu Dacă ideile sunt lucruri, atunci fiecare etapă a perfecțiunii este o etapă a realului, iar ideea celei mai perfecte ființe pe care ne-o putem imagina ne aduce imediat într-o anumită ordine a realității Trecerea de la idee la a fi atras de gândul Sf Anselm datorită faptului că pentru el ideile sunt deja existente* Această teologie naturală este singura ramură a filozofiei Sf Anselm, pe care l-a aprofundat și dezvoltat sistematic, este completat de teoria adevărului, considerată sub aspectul ei pur metafizic Adevărul unei cunoștințe depinde de "corectitudinea" ei, adică de dacă este ceea ce ar trebui să fie - o "înțelegere" corectă a ceea ce este obiectul său Dar aceasta este doar o expresie parțială a adevărului Obiectul cunoscut, ca și cunoașterea care îl "prinde", are propriul său adevăr - și aceasta este o altă "corectitudine": fiecare lucru este adevărat în măsura în care este ceea ce ar trebui să fie conform ideii lui Dumnezeu Voința este adevărată dacă este corectă; actul este adevărat din aceleași motive Pe scurt, adevărul este conformitatea a ceea ce este cu o regulă care stabilește ceea ce ar trebui să fie; și din moment ce această regulă este întotdeauna în cele din urmă o entitate creatoare, atunci, așa cum Sf Anselm, în tratatul său Despre adevăr, este singurul adevăr din tot ceea ce este adevărat - Dumnezeu Tezele Sf Anselm nu formează o doctrină completă nici teologică, nici filozofică, dar mărturisesc o pătrundere profundă în problemele ridicate și reprezintă primul exemplu de studiu rațional al dogmelor, care va fi dezvoltat apoi în așa-numitele doctrine teologice scolastice Din punct de vedere profesional, teologia lui Anselm era superioară teologiei propuse ceva mai târziu de Abelard, care era încă destul de patristică în spirit Doctrinei lui Anselm, atât de energică în gândire și puternică în exprimare, îi lipsește mai ales o filozofie a naturii suficient de dezvoltată pentru a contrabalansa uimitoarea virtuozitate dialectică a autorului său Într-adevăr, lucrarea Sf Anselm este un dialog între logică și Revelația creștină Prin urmare, nu este de mirare că are o importanță fundamentală pentru istoria teologiei; dar chiar dacă, din punct de vedere al istoriei filosofiei, moștenirea lui nu prezintă interes, ea, pierzând în lățime, câștigă în profunzime Dovada existenței lui Dumnezeu, bazată doar pe ideea lui Dumnezeu, a fost și rămâne una dintre acele experiențe metafizice despre care se poate spune că s-au născut pentru veșnicie, deoarece au atins ultima limită pe una dintre căile lui spiritul uman Epoca Sf Anselma cunoștea exemple de reflecție teologică extrem de intensă În același timp în care priorul Abației lui Bec definea spiritul și punea principiile de bază ale unei viitoare sinteze, alți gânditori construiau cadre teologice în care Capitolul IV - Filosofia în secolul al XI-lea pe care se va inscrie aceasta sinteza Anselm Lansky (d ) deschide o serie de "Cărți de zicători", sau "Propoziții", adică culegeri de texte ale Părinților Bisericii, aranjate într-o ordine sistematică, și oferă un model care mai târziu va fi reprodus și îmbunătățit de Peter Abelard, Robert Melensky, Peter Lombard (Maestrul maximelor *) și mulți alții De acum înainte, subiectele de reflecție filozofică a teologilor vor fi existența și natura lui Dumnezeu, a creației, și mai ales a omului, considerate în plinătatea activității sale morale și intelectuale Acest cadru fusese deja stabilit de Ioan Scot Eriugena, a cărui influență asupra lui Anselm de Lansky este de netăgăduit, dar mai întâi a fost necesar să-l curățăm de filozofia încurcată cu care el l-a umplut, să introducem datele teologice în forma sa cea mai pură în acest cadru, și separă cu grijă Apocalipsa de interpretarea ei rațională Autorii "Sentințelor", conturând adevărurile de credință, pun repere pe drumul pe care va merge mintea, deci creațiile lor, care, în comparație cu lucrările lui Ioan Scot Eriugena din punct de vedere filozofic, pot părea ca un pas înapoi, sunt de fapt un mare pas înainte spre filosofia strictă, care va putea crea în secolul XIII Maximele vor fi în curând îmbogățite de Comentariile asupra Maximelor și, atunci când materialul suficient a fost adunat cu scrupulozitate, abundența lor va cere să fie puse în ordine - și vom vedea cum Rezumatele Teologiei, acele catedrale maiestuoase de idei, sunt construite LITERATURĂ Anselm din Kenterbery: Migne J Р (ed ) Patrologiae cursus completus Seria latina, t - ; Fischer J Die Erkenntnislehre Anselm von Canterbury Munster, ; Filiatre Ch Filosofia Sfântului Anselme, principiile, natura, influența ei R, ; Koyre A Ideea lui Dumnezeu în filosofia Sfântului Anselme P , ; Barth K Fides quaerens intellectum Anselm Dovada existenței lui Dumnezeu în contextul programului său teologic Munchen, ; LevastiA Sfântul Anselme, vita epensiero Bari, ; Stoltz A Zur Theologie Anselms im Proslogion // Catholica (Padebom), , p - ; Wilmart A Prima lucrare a Sfântului Anselme împotriva lui Roscelin // Recherches de theologie ancienne et medievale, , v , p - ; Gilson E Sens et nature de l'argument de Saint Anselm // Archives de l'histoire doctrinale et litteraire du moyen age, , p - CREŞTINISMUL ŞI SOCIETATEA În secolele IX-X nu au apărut lucrări semnificative despre relația dintre Biserică și stat, dar tocmai atunci s-a conturat starea de lucruri, asupra căreia viitorii teoreticieni vor începe să reflecteze Rolul decisiv aici l-a jucat formarea imperiului carolingian Papa Adrian I ( - ), în scrisorile sale către Carol cel Mare, a subliniat constant existența unei uniuni de facto care unește regele și papa Adrian se roagă pentru triumful lui Carol și îl asigură că regele David se rugase deja pentru succesul regelui francilor Nu au ei un dușman comun în persoana lombarzilor, "foetentissima gens, horrida gens, horribilis gens"**, care calcă în picioare pământurile regatului franc și ale Bisericii deopotrivă? Și nu este Carol sfântul patron al Bisericii lui Hristos?" "Vestra salus nostra est securitas", spune Adrian și adaugă: "vestra exaltatio nostra est laetitia, quia nos post Deum in alio fiduciam non habemus nisi in vestro fortissimo brachio" În cele din urmă, lui Carol i se adresează papa ca marele rege numit de Dumnezeu pentru mântuirea Bisericii (un institut Deo magne Rex); soarta împărăției este inseparabilă de soarta Bisericii, prin urmare, Carol nu poate, fără a-și pune onoarea în pericol, să se îndepărteze de cauza Sfintei Biserici a lui Dumnezeu și a poporului roman, pentru a-l proteja pe care, prin voia lui Dumnezeu și a Sf Timpul lui Peter pentru el Creștinismul și societatea chil papa (nostrum Romanorum reipublicae populum commisimus protegendum) Astfel, nu mai este vorba de un papă care acționează în cadrul imperiului, ci de un șef de stat precum noul Constantin: el este obligat să-i întoarcă și să-i protejeze teritoriile pe care, potrivit papei, le-a primit de la predecesorii săi , precum și cele care au fost ale lui au fost acordate mai târziu de "diverși împărați, patricieni și alți oameni cu frică de Dumnezeu de dragul mântuirii sufletelor lor și a iertării păcatelor, în special în Toscana, la Spoleto, la Benevento, în Corsica" , etc Oare nu a cucerit Carol țările barbarilor pentru a-și crea vastul său regat (victorem te super omnes barbaras nationes faciat) și prin botez să alăture sașilor cu Biserica care s-a răspândit pe tot pământul (quae toto orbe diffusa? EST)? Încoronarea împăratului Carol de către Papa Leon al III-lea în anul a fost doar consacrarea oficială a titlului de "ocrotitor al Bisericii", care i-a fost deja acordat de Adrian I Care a avut inițiativa în acest act și ce înțelese papa iar împăratul pus în ea nu se știe exact; dezacordul istoricilor asupra acestei chestiuni reflectă bine ambiguitatea fundamentală a situației Prăbușirea Imperiului Carolingian a pus capăt acestor vise premature, dar în același timp a început să apară o altă idee, de origine mult mai veche, care și-a găsit în cele din urmă expresia adecvată Civitas Dei, înțeleasă de Augustin ca un "oraș mistic" atemporal, nu și-a pierdut aceste calități atunci când a apărut în contururi vizibile, concrete, identificându-se treptat - în ordinea pământească a lucrurilor - cu Biserica Mărturisind o singură credință, toți creștinii formau o singură comunitate spirituală, iar datorită moralității pe care această credință o cerea, s-au stabilit inevitabil între ei legături sociale, unde ordinele pământești au jucat un rol semnificativ Augustin a văzut acest lucru clar și a exprimat-o în tratatul său Despre munca monahală (De opere monachorum) Reamintind că în fiecare societate pământească, prinții guvernează ceea ce fiecare cetățean consideră o chestiune comună, care este mai importantă decât treburile sale private, el adaugă că această regulă este și mai obligatorie în "starea lui" în raport cu locuitorul Orașului Etern - Ierusalimul ceresc Toate mănăstirile, oriunde s-ar afla, trebuie să pună roadele muncii lor la dispoziția fraților săraci, indiferent de locul lor de reședință, pentru că există un singur stat al tuturor creștinilor: omnium enim Christianorum una respublica est Această formulă, care avea un caracter obligatoriu, se regăsește adesea în Evul Mediu, dar acum este însoțită de o altă formulă, mai expresivă datorită conciziei sale: creștinismul Cel mai vechi sens al cuvântului "christianitas" este același cu "creștinismul" În viitor, se regăsește în titlul onorific al suveranilor creștini: "Christianitas vestra" - "Creștinismul tău" Din câte știm acum, Papa Nicolae I ( - ) l-a folosit pentru prima dată în sensul de "lume creștină", "comunitate creștină" într-o scrisoare către împăratul bizantin Mihail al III-lea: "Sed iterunrvidete Romanae sedis pontificem a vobis quidem derogatum, sed a totius Christianitatis unanimitate veneratum "* (J Rupp) Poziția lui Nicolae vorbește despre sentimentul viu pe care îl trăiește că este conducătorul unui popor nenumărat, pe care toți creștinii îl constituie prin simplul fapt că sunt creștini Acest sens a fost, aparent, realizat în sfârșit în epoca Papei Ioan al VIII-lea ( - ) Studii recente au arătat că el a jucat un rol decisiv în formarea unei idei foarte importante pentru gândirea medievală despre o anumită "comunitate politică a tuturor creștinilor ca atare" (J Rupp) Într-adevăr, în scrisorile sale cuvintele "christianitas", "tota christianitas", "omnis christianitas" denotă adesea o comunitate comparabilă cu Imperiul, dar mai largă, iar capitala acesteia este Roma Clarificare Capitolul IV Filosofia în secolul al XI-lea formulările deja folosite de Nicolae I, pe care, de altfel, adversarii l-au acuzat că vrea să se facă "împărat al universului" (totiusque mundi imperatorem se facit), Ioan al VIII-lea definește Biserica Romană ca "având putere asupra tuturor popoarelor și să pe care toate popoarele sunt aduse ca la propria mamă și cap comun A lega de Biserica Romană nu numai alte Biserici, ci popoarele (gentes) și triburile (nationes) a însemnat să creeze însuși corpul "creștinismului" Sărăcia speculației, caracteristică teologiei și filosofiei secolului al X-lea, s-a manifestat și în domeniul gândirii politice; o trezire a avut loc în secolul al XI-lea în timpul pontificatului lui Grigore al VII-lea În general, este de acord că acest pontif a fost fondatorul a ceea ce istoricii numesc termenul destul de vag, dar bine stabilit "teocrație papală" Pregătită cu mult înainte de acest timp, schițată, așa cum tocmai am văzut, de către predecesorii săi, această doctrină a fost formulată de Grigore al VII-lea în termeni atât de clari și susținută de o acțiune atât de hotărâtoare încât este pe bună dreptate asociată cu numele său De asemenea, el este asociat de obicei cu un grup de persoane care sunt numite fie "pre-gregorieni", fie "gregorieni", în funcție de faptul dacă i-au pregătit activitatea sau i-au dat o justificare dogmatică mai târziu Sf Petru Damiani, de exemplu, este un "pre-gregorian", Manegold de Lautenbach este un "gregorian" Este de remarcat faptul că, de regulă, acei oameni care, din punct de vedere al istoriei politice, aparțin gregorienilor, din punct de vedere al istoriei ideilor, sunt antidialectici Cel puțin acest lucru se dezvăluie atunci când aceiași oameni se ocupă de probleme politice și filozofice Constanța unei astfel de conexiuni indică faptul că nu este întâmplătoare Mai degrabă, ar trebui privit ca un anumit tipar care dezvăluie un aspect important un aspect al gândirii medievale, care poate fi formulat după cum urmează: pentru gânditorul medieval, statul este în aceeași relație cu Biserică precum filozofia este cu teologia, iar natura cu harul Pentru cei dintre ei care au atins toate aceste trei probleme, de obicei nu a fost dificil să stabilească o constantă care le-a determinat poziția asupra întregului set de probleme legate de aceasta Există dorința de a merge mai departe și de a încerca să calculăm posibile constante în avans, dar urmează amintiți-vă că fiecare gânditor medieval este o individualitate aparte și poziția sa se caracterizează prin nuanțe specifice de care istoricul trebuie să țină seama Prin urmare, orice indicație generală a priori nu poate avea valoare decât ca ghid general; nu poate fi privită ca o clasificare completă căreia trebuie să se conformeze doctrinele individuale Clasificările sunt generate de fapte și nu le prestează Făcând aceste rezerve, putem spune că orice învățătură medievală fie încearcă să includă statul în Biserică, fie să le deosebească, să le împartă sau să se opună în același mod și cu aceleași nuanțe pe care încearcă să le facă în ceea ce privește filozofia și teologie, natură și supranatural Rămânând în secolul al XI-lea și cunoscând atitudinea lui Petru Damiani față de filozofie și față de natură în general, îl vom considera un reprezentant tipic al poziției politice caracteristice gregorienilor De fapt, a formulat-o foarte clar și, ca de obicei, vorbește foarte energic despre această temă atât în scrisori, cât și în tratatul "Dezbatere sinodală" ("Disceptatio synodalis") Petru Damiani, în încercarea de a stabili relația care ar trebui stabilită între Imperiu și papalitate, între ordinea de lucruri pământească și cea spirituală, proclamă o doctrină pur teocratică Creștinismul și societatea El declară fără ezitare primatul ordinii spirituale și o justifică fără nicio rezervă Împăratul este numit de papă, săvârșind sacramentul creștinării Îl pune măcar în sensul că îi încredințează o misiune, a cărei îndeplinire face din împărat un adevărat împărat: să conducă toate popoarele supuse lui la cele mai înalte țeluri ale Bisericii Pe scurt, prin cresmația papală, împăratul primește putere pământească pentru a guverna Imperiul în treburile sale lumești și a conduce supușii săi pe calea unui destin supranatural promis lor de Dumnezeu De aceea este împărat; este un adevărat împărat numai în măsura în care este fidel misiunii care i-a fost încredințată de papă Încoronarea, înțeleasă ca unul dintre sacramente, constă astfel în conferirea puterii temporale domnitorului în scopurile spirituale ale Bisericii Mai degrabă ferm în această problemă, Peter Damiani este la fel de ferm în ceea ce ne interesează cel mai mult: care sunt relațiile care leagă aceste două ordine? Damiani, care vede clar scopurile Bisericii, cel mai probabil nu s-a gândit niciodată la faptul că Imperiul ar putea avea propriile scopuri Poate fi o exagerare să spunem că nu este pe deplin conștient de existența ordinii pământești a lucrurilor sau nu are idee despre natura acesteia, dar este destul de evident că nu o reprezintă ca pe ceva "separat" Prin aceasta înțelegem că Petru Damiani refuză să perceapă Imperiul-pentru-sine și în-sine, în afara papalității; se mai poate spune că interzice Imperiului să se considere un fel de realitate deosebită, deși nu opusă papalității, ci existând în afară de aceasta De aceea, atunci când caută o imagine care să-și exprime percepția despre unirea lor strânsă, nu găsește nimic mai bun decât unirea naturii divine și umană în Isus Hristos Această legătură este un mister; unirea papei cu împăratul Tora trebuie să fie, de asemenea, un secret În personalitatea singulară a Mijlocitorului dintre Dumnezeu și oameni, ambele naturi sunt unite; deci să se contopească personalitățile suveranului pământesc și ale papei cu un mister divin Imaginea este foarte expresivă; și el face să simtă care dintre cele două personalități îndeplinește rolul naturii divine și care al omului Într-adevăr, în această taină divină, iubirea reciprocă unește atât de nedespărțit ambele personalități, încât regele, parcă, locuiește în pontiful roman, iar acesta din urmă în rege; dar, după cum adaugă imediat Damiani, papa nu-și pierde privilegiul: "salvo scilicet suo privilegio papae, quod nemo praeter eum usurpare permittitur"* Împăratul stăpânește asupra trupurilor, în timp ce papa stăpânește asupra sufletelor Împăratul este ca un fiu iubit în brațele tatălui său, dar papa este cel care are demnitate și putere paternă Cum să nu recunoască faptul că în această unire mistică împăratul este inseparabil de papă, pentru că pontiful roman este persoana care impune responsabilitatea, iar suveranul pământesc este persoana care o acceptă? Această opoziție nu este întâmplătoare la Damiani: "Utraque praeterea dignitas, et regalis scilicet et sacerdotalis, sicut principaleter in Christo sibimet invicem singulari sacramenti veritate connectitur, sic in christiano populo mutuo quodam sibi foedere copulatur"** Adică nu oamenii și Biserica există, ci "poporul creștin", învățat, inspirat de Biserică, care nu poate fi păstrat ca atare separat de acesta Acest lucru se potrivește perfect cu ceea ce Damiani scrie în altă parte despre inteligența naturală El permite rațiunea și ordinea pământească numai cu condiția ca acestea să fie complet absorbite de credință și de supranatural Așa cum el nu percepe filosofia (și chiar gramatica) ca un domeniu de cunoaștere care își explorează propriul subiect prin metodele sale, el nu percepe un regat sau un imperiu ca pe o comunitate organizată pentru a Capitolul IV Filosofia în secolul al XI-lea pentru atingerea scopurilor naturale În întregime sub influența harului, sau primind-o, natura nu mai are niciun tărâm sau jurisdicție pe care să o pretindă ca fiind a ei Starea, în esență, este incompatibilă atât cu eficacitatea harului, cât și cu constanța naturii și nu poate fi păstrată fără a aduce atingere harului și naturii Prin urmare, trebuie să fie cu adevărat "mistic", adică bazat pe o unitate misterioasă în dragostea papei și a împăratului - atunci acordul voințelor și faptelor lor se realizează spontan Petru Damiani nu a întrebat niciodată cum vine credința în contact cu rațiunea, pentru că pentru el rațiunea nu are dreptul la un statut special diferit de credință; și nici nu a pus întrebarea cum poate credința să unească poporul creștin, pentru că nu a recunoscut niciodată dreptul oamenilor de a exista în afara Bisericii și de a avea interese care nu ar fi creștine Este imposibil de interpretat corect textele de acest fel dacă nu ne imaginăm starea de realitate concretă pe care încearcă să o descrie autorii lor și care în esența ei coincide cu Christianitas-ul lui Grigore al VII-lea Acești autori nu își pun sarcina de a da o definiție abstractă a relațiilor normale ale Bisericii ca atare cu stările pământești ca atare - ei încearcă mai degrabă să reflecte - în cazuri specifice și în funcție de circumstanțe istorice specifice - relația complexă a tuturor creștinilor Sfântului Scaun și pentru a descrie un tip cu totul nou de societate, care se formează sub influența acestei relații Nu avem cunoștință de lucrări dedicate în mod special justificării doctrinare a conceptului de "creștinătate", dar Grigore al VII-lea și urmașii săi l-au folosit în mod liber; prin urmare, din tot ceea ce au spus, se pot evidenția elementele principale ale acestei justificări În primul rând, creștinătatea este comunitatea pe care o formează toți creștinii nu, trăind în toată lumea și uniți sub conducerea spirituală a papei Din acest punct de vedere, nu este diferită de Biserică, dar chiar prima determinare introduce anumite diferențe Ca membri ai Bisericii, creștinii formează o comunitate religioasă supranaturală în esența ei; dar fiindcă sunt oameni care trăiesc într-un anumit spațiu și timp, creștinii formează și o comunitate temporară, pământească și, deci, un popor Așa este "populus christianus" al papilor, așa este "respublica christianorum" a căruia Sf Augustin Această comunitate pământească nu se amestecă cu niciuna dintre entitățile politice existente și nu este ea însăși o entitate politică Acesta din urmă este format din oameni uniți de dragul atingerii obiectivelor pământești prin mijloace pământești Poporul creștin este cu totul altceva, căci, deși este în sine o realitate pământească și prin aceasta se deosebește de Civitas Dei, legăturile care îl formează sunt de natură spirituală și folosește mijloace pământești numai cu intenții pur spirituale și pentru atingerea unor scopuri pur spirituale, așa cum sa arătat, de exemplu, în cruciade Astfel, lumea creștină este totalitatea tuturor creștinilor - personalități, minți, voințe și binecuvântări, interacționând în timp pentru a atinge scopurile religioase ale Bisericii Înțeleasă în acest fel, creștinătatea medievală nu trebuie confundată cu Imperiul, deoarece includea toți creștinii, iar creștinii trăiau și în afara Imperiului Conform înțelegerii papilor, Imperiul se afla în interiorul lumii creștine Ca cel mai puternic suveran pământesc, împăratul era apărătorul recunoscut al lumii creștine, dar alți suverani creștini, în conformitate cu rangul lor, erau obligați să o protejeze și să o extindă Papii nu au conceput niciodată creștinătatea unită politic sub un împărat universal care să fie capul pământesc al întregii lumi, ca Creștinismul și societatea dar din moment ce papa este capul spiritual În primul rând, ei înșiși erau suverani pământești și nu intenționau deloc să abdice în favoarea vreunui împărat, oricât de creștin ar fi el; în al doilea rând, în Evul Mediu nu exista un asemenea moment în care granițele lumii creștine să nu depășească cu mult granițele Imperiului Specificul poporului creștin este cel mai bine demonstrat de ireductibilitatea lui la orice cadru politic; realitatea sa ca popor s-a manifestat cel mai bine în acțiunile comune pe care le-a întreprins, care de mai multe ori au dus la rezultate pozitive Dintre aceste acțiuni, remarcăm în special înființarea de școli și universități medievale, precum Paris și Oxford, a căror natură nu poate fi înțeleasă decât din punctul de vedere al lumii creștine În aceste școli s-a format și apoi s-a predat "doctrina sacră" ("doctrina sacra") sau "înțelepciunea creștină", a cărei unitate, bazată pe unitatea credinței creștine, va deveni expresia și legătura a unei singure lumi creştine LITERATURĂ Secolele al IX-lea și al X-lea: o excelentă introducere în complexul de probleme - lucrare: Rupp Jean L'idee de chretiente dans la pensee pontificale des origines ă Inocent III P , Epoca carolingiană: Ketterer J A Karl der Grosse und die Kirche Miinchen, ; Ohr JV L Der Karolingische Gottesstaat în Theorie und Praxis Viena, ; La Serviere J de Carol cel Mare și Eglise P , ; Kleinclausz A Carol cel Mare P , (cap IX, p - ); Fliche aug La Chretiente Medieval P , Secolul al XI-lea: Fliche Aug Etudes sur la polemique religieuse ă l'epoque de Gregoire VII Les Pregregoriens P , ; Arquiliere H -X Sfântul Grigore al VII-lea Essai sur sa concept du pouvoir pontifical R, ; idem L'Augustinisme politic Essai sur la formation des theories politiques du moyen âge P, Cu mare folos se pot citi și lucrări consacrate altor aspecte ale problemei: Bloch Marc Les rois thaumaturges Strasbourg, , precum și clasicul lui Ernst Troeltsch: Troeltsch E Die Soziallehren der christlichen Kirchen und Gruppen Tiibingen, CAPITOLUL CINCI Filosofia în secolul al XII-lea SCOALA CHARTRES În prima jumătate a secolului al XII-lea, școlile din Chartres au fost cel mai aglomerat centru intelectual din Europa de Vest Au câștigat notorietate prin învățătura de acolo a lui Fulbert, episcop de Chartres (d ), la sfârșitul secolului al X-lea și începutul secolului al XI-lea Cel mai celebru nume al Școlii din Chartres în secolul al XII-lea este St Yves, numit Yves din Chartres; dar primul mare nume în domeniul filosofiei este Bernard (Bernard) din Chartres, cancelarul școlii, care a murit între și IZO Părerile acestui profesor au ajuns până la noi doar indirect, prin scrierile lui Ioan de Salisbury, care, în Metalogikon, oferă câteva informații despre doctrina și activitățile sale Bernard de Chartres era considerat un profesor remarcabil, care era mai preocupat de educarea minții și a gustului elevilor săi decât de asimilarea lor a unei uriașe mase de cunoștințe adesea inutile Cu toate acestea, a luat în considerare a ocolit o bună cunoaștere a operelor marilor scriitori ai antichității clasice "Suntem ca niște pitici care stau pe umerii giganților", a spus el "Vedem mai multe lucruri și lucruri mai îndepărtate decât ceea ce au văzut vechii, nu din cauza ascuțișului propriei noastre vederi sau a staturii noastre înalte, ci pentru că vechii ne ridică la înălțimea lor mare " Din punct de vedere doctrinar, Bernard a fost cel mai complet platonician al timpului său O caracterizare precisă a naturii platonismului său ne împiedică absența textelor și, prin urmare, este imposibil să spunem cu deplină certitudine ce relație a stabilit el între idei și materie; dar ceea ce se știe puțin despre el indică familia spirituală căreia îi aparținea În Metalologion, unde Ioan de Salisbury ne-a lăsat atât de multe detalii prețioase despre viața timpului său, el îl caracterizează pe Bernard de Chartres drept un gramatician Acest titlu a inclus Școala din Chartres sens mult mai bogat decât acum Din vremea lui Quintilian, "grammaticus" a fost un profesor de literatură clasică latină, a cărui sarcină era să dezvolte la elevi nu numai bunul gust și stil, ci și conștiința morală În secolul al XIII-lea, se pare că a apărut o nouă sarcină în predarea gramaticii; cu toate acestea, implementarea sa nu a necesitat schimbări fundamentale în natura predării Am văzut că sub influența Sf Anselm, logica a invadat predarea teologiei; sub influența lui Bernard de Chartres, ea a pătruns și în predarea gramaticii Nu se poate spune că acest lucru s-a întâmplat pentru prima dată Este suficient să privim "Categorii" lui Aristotel pentru a înțelege că sferele logicii și ale gramaticii se suprapun Întrebări precum semnificația unui nume, sensul unui verb, tipurile de propoziții etc , au deschis ample oportunități de filosofare pentru adepții gramaticii Și invers, întrucât profesorul de logică a întâlnit în gramatică o serie întreagă de întrebări care puteau fi interpretate în două moduri - gramatical și logic, nu a ratat ocazia de a le ridica în cursul său și de a discuta succesiv ambele puncte de vedere Cu toate acestea, în secolul al XII-lea, pătrunderea logicii în sfera gramaticii a devenit mult mai tangibilă și a avut consecințe foarte semnificative În primul rând, a condus în școlile franceze din secolul al XIII-lea, în special la Universitatea din Paris, la declinul culturii clasice în sensul propriu Dacă mai devreme belles-lettres au servit la educarea gustului și a caracterului, acum funcția sa a fost redusă la studiul gramaticii, considerată ca o secțiune a logicii Pe de altă parte, iar această a doua consecință a fost mult mai favorabilă decât prima, o astfel de dezvoltare a dat naștere unei noi științe, filozofia gramaticii, care în secolul al XIV-lea avea să fie numită "gramatică speculativă" ("grammatica speculativa") Bernard de Chartres nu a fost un gramatician de acest fel Dimpotrivă, el a reprezentat bătălia este un tip magnific de purtător al științelor umaniste clasice, în conformitate cu tradiția lui Quintilian Se poate spune despre astfel de oameni că au fost quintilieni care s-au convertit la creștinism, dar în același timp au amestecat clar filozofia cu gramatica Din Cicero, Macrobius, Seneca și Boethius, Bernard de Chartres a extras multe concepte filozofice aplicabile gramaticii După ce a stăpânit definiția ideilor platonice din cea de-a -a "Scrisoare către Lucilius" a lui Seneca, a devenit platonician - mai întâi în logică, pentru că el a învățat că nimic nu este nici un gen, nici o specie în afara ideilor, iar apoi în gramatică, deoarece a susținut că indivizii sunt prea există o lipsă de permanență inerentă ideilor astfel încât acestea să poată fi desemnate prin substantive Cuvintele derivate pun o problemă filozofică foarte caracteristică pentru gândire De fapt, ar trebui să aflăm ce formează unitatea unui grup de cuvinte cu o singură rădăcină - originalul și derivatele Ridicată în Gramatica lui Priscian și tratată deja de Boethius, această întrebare a atras atenția mai multor filozofi în secolul al XII-lea, printre care și Abelard Cunoaștem soluția sugerată de Bernard Din punctul său de vedere, toate cuvintele derivate denotă în primul rând și în principal ceea ce denotă rădăcina lor, dar în diferite aspecte și în grade diferite Dacă acceptăm că cuvintele "alb" și "albi" sunt formate din cuvântul "alb", atunci trebuie recunoscut că sensul lor principal denotă substanța "alb" în care sunt implicați, modificat de accidentul produs de verbul în cazul "albilor" și adjectivul în cazul "albului" Relația cuvântului original cu derivatele sale este asemănată, după Bernard, cu relația ideii platonice cu participarea ei la accidente Dacă se dezvăluie substanța desemnată prin cuvinte derivate, atunci se poate descoperi proprietatea albului - mai întâi în puritatea sa virgină, apoi redusă datorită unei acțiuni ("albi") și, în final, "timp" Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea spălat, amestecat cu substanță materială și, ca să spunem așa, și mai murdar" ("alb") O astfel de soluție la o problemă gramaticală nu a fost doar o soluție a unui filozof, ci a unui filozof platonic Ioan de Salisbury, care îl numește mai întâi pe Bernard "cea mai generoasă sursă de literatură din vremea noastră" (scrisă în jurul anului ), îl caracterizează în continuare drept "cel mai perfect platonician al epocii noastre" Ca dovadă, citează patru rânduri dintr-un poem latin al lui Bernard care nu a ajuns până la noi: "Ceea ce este, căruia îi atribui ființa, nu este o componentă formată din două părți și care conține o formă surprinsă de materie; ceea ce este, căruia îi atribui ființa, este conținut într-una din aceste părți, dintre care una în greacă se numește "Idee", iar cealaltă se numește "Yle" (hyle) (materie)" John clarifică în continuare poziția lui Bernard Stoicii susțineau că materia și ideea sunt la fel de eterne în Dumnezeu; epicurienii, care au negat providența, au exclus complet ideea; dimpotrivă, Bernard le-a păstrat pe amândouă, dar a refuzat să le considere "egali" în Dumnezeu În acord cu Părinții Bisericii, în special cu Sf Augustin, el a învățat că materia a fost creată de Dumnezeu În ceea ce privește ideea, el a recunoscut că este veșnică, precum providența însăși, dar a recunoscut plinătatea eternității doar pentru trei Persoane divine, care au o singură natură și acțiune inseparabilă Într-adevăr, o idee nu poate fi egală în grad cu Dumnezeu: natura ei este într-un anumit sens secundară; este ca un rezultat (velut quidam effectus) ascuns în sânul sinodului divin - cu siguranță etern, întrucât nu depinde de nicio cauză exterioară, dar nu "egal" cu Dumnezeu, întrucât depinde de El Oricât de puține sunt aceste informații, sunt foarte instructive Din acestea putem deduce că platonismul lui Bernard provine din mai multe surse, și nu doar din scrierile lui Platon însuși Inspirat de definiția ideilor lui Seneca ("eorum quae natura fiunt exemplar aetemum" *), el, urmând lui Boethius, denotă realitatea prin expresia "ceea ce este" ("id quod est"); el numește materia "Yle" (g Xm|) - ca și cititorii comentariului Calcidiei la Timaeus al lui Platon; În cele din urmă, Bernard îl creștinează pe Platon - ca Sf Augustin, afirmând creația materiei și identificând ideile cu gândirea divină; dar în acest ultim punct modifică oarecum învățătura lui Augustin, aducând în ea câteva tușe de la Dionisie și Eriugena: nu îndrăznește să spună că ideile sunt identice cu Dumnezeu și deci eterne în el Acest set de gânduri este tipic unui întreg grup de lucrări din secolul al XII-lea, fie ieșite direct din școala de la Chartres, fie scrise sub influența acesteia A putea recunoaște acest platonism oarecum eclectic este cu atât mai important cu cât el își va exercita influența implicită până în prima treime a secolului al XIII-lea și apoi se va contopi cu alte învățături ale persuasiunii platonice, întărindu-le și întărindu-le Și totuși, deși doctrina lui Bernard este tipic Chartres, ea nu epuizează bogăția școlii din Chartres Vom vedea în curând; cum, în acest mediu fertil, a apărut o altă doctrină, la fel de sofisticată și complicată pe cât era doctrina lui Bernard literară și elegantă Acest lucru, în sfârșit, trebuie recunoscut, pentru că influența lui Gilbert de Porretan (Gilbert de Porre) va fi profundă și de durată, poate chiar mai profundă și mai durabilă decât ne permite să afirmăm cunoștințele noastre istorice actuale Un elev al lui Bernard de Chartres, Gilbert de Porretan ( - ) ** i-a urmat ca cancelar al școlilor din Chartres; în a predat la Paris și a murit episcop de Poitiers Un mentor minunat, el, împreună cu Theodoric (Thierry) din Chartres, Guillaume de Conches și Abelard, a condus o luptă de succes pentru studii științifice libere și serioase împotriva așa mai departe Școala din Chartres numită petrecerea "Cornificianului" John de Salisbury a numit acest nume fantastic pe toți cei care, sub diverse pretexte, dar de fapt, din motive pur practice, au cerut simplificarea curriculei Maestrul Gilbert i-a sfătuit pe acești susținători ai, așa cum am spune acum, "educației moderne" să intre direct în comerț: "Avea obiceiul, când îi vedea grăbindu-se la cursuri, să-i sfătuiască să aleagă meseria de brutar El a spus că în țara lui este singurul în care se angajează toți cei care nu au altă profesie sau altă meserie Este foarte simplu și necesar pentru toată lumea și este potrivit în special pentru persoanele care sunt mai interesate de câștig decât de educație Alături de Abelard, Gilbert de Porretan este cea mai puternică minte filozofică a secolului al XII-lea, iar dacă Abelard era deosebit de puternic în logică, Gilbert l-a depășit cu mult ca metafizician Nu se poate decât să regrete neclaritatea stilului său, care reflectă adesea confuzia de gândire, dar ceea ce spune el merită să ne gândim, întrucât problemele pe care le-a pus își păstrează semnificația până astăzi În Evul Mediu, i-a fost atribuit în mod tradițional tratatul "Despre cele șase principii" ("De sex principiis") sau "Cartea celor șase principii" ("Liber sex principiorum") Acest tratat a fost inclus în programul Facultății de Arte și comentat - în special, de Albert cel Mare - la egalitate cu lucrările lui Aristotel și Boethius; comentatorii se vor referi la el până în secolul al XV-lea, iar umanistul Hermolais Barbarus (Hermolaus Barbarus) își va lua chiar osteneala să-și îmbunătățească latina* Fiecare student la filozofie a dat peste ea cel puțin o dată când a citit despre "perfectihabies" în paragraful din Monadologia lui Leibniz "Despre cele șase principii" este o interpretare metafizică a tratatului de logică al lui Aristotel "Categorii" Se știe că prin acest termen Aristotel a desemnat tot felul de afirmații posibile despre același subiect; a distins zece categorii: sub stație, cantitate, calitate, relație, loc, timp, poziție, posesie (habitus sau "auapse", după cum se spunea în secolul al XVII-lea), acțiune, suferință Este ușor de observat că, deși sunt echivalente din punct de vedere logic, aceste categorii nu sunt echivalente din punct de vedere metafizic: substanța nu este deloc la fel cu locul sau timpul Hilbert și-a dus cercetările mult mai departe Împărțind cele zece categorii în două grupe, într-una dintre ele a inclus substanța, cantitatea, calitatea și relația, iar în celelalte șase alte categorii (principii de sex): locul, timpul, poziția, posesia, acțiunea și suferința În conformitate cu teza despre existența reală a universalelor, al căror susținător, după cum vom vedea, Hilbert dă tuturor categoriilor numele de "formă"; el consideră primul grup de patru categorii ca "forme interne" ("formae inherentes"), iar al doilea grup de șase categorii ca "forme auxiliare" ("formae assistentes") Este oportun să remarcăm, așa cum a făcut Oreo, că Abelard numește și categoriile de loc și timp "începuturi suplimentare" ("principia adjacentia"), dar el, spre deosebire de Hilbert, nu pune această problemă într-un complex și, în plus, cronologia lucrărilor sale nu este exact cunoscută*** Aceasta a fost o distincție importantă și, cel puțin într-un punct, ar fi trebuit să fie punctul de plecare pentru cercetări ulterioare Forme interne Hilbert numește forme, sau începuturi, care fie sunt ele însele o substanță, fie sunt inerente substanței ca atare, considerate independent de relațiile sale cu alte substanțe Acestea sunt, evident, cantitatea și calitatea: cantitatea este propria sa cantitate, iar calitatea, proprietățile sunt propriile sale proprietăți La prima vedere, opusul este adevărat pentru o relație, dar aceasta este doar o aparență - sau, mai precis, aici trebuie făcută o distincție Luată în sine, relația este doar capacitatea de a fi a unuia dintre cei doi termeni ai relației; Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea dar ca atare este intrinsecă substanţei ca atare, întrucât esenţa oricărei substanţe este posibilitatea de a intra într-o serie de relaţii, oricare ar fi ceilalţi termeni ai acestora Legând astfel relația de substanță, Hilbert a inițiat o dispută care nu era destinată să se încheie în Evul Mediu: relația este reală sau este doar ființa minții? Nu putem acorda aici acestei discuții același loc pe care Ea l-a ocupat în istoria teologiei medievale, în special pentru că a rămas întotdeauna mai mult sau mai puțin strâns legată de problema teologică a relațiilor dintre cele trei Persoane divine; dar ar trebui măcar să știm că o astfel de discuție a avut loc și că tratatul Despre cele șase principii este una dintre principalele sale surse În ceea ce privește restul celor șase principii, de la care tratatul și-a luat numele, este evident că fiecare dintre ele este doar o determinare suplimentară de substanță Substanța este afectată cel mai direct de categoria de poziție, urmată de loc și timp, apoi de acțiune și suferință și, în final, de posesie, care este cea mai exterioară substanței, deoarece posesorul este de obicei o ființă diferită de obiectul posedat Cele mai importante teze metafizice ale lui Hilbert sunt expuse în comentariile sale la scrierile lui Boethius, în special în Comentariul la Tratatul despre Trinitate, o sursă de dificultăți teologice Le-a scris începând cu , iar în cele din urmă l-au adus în conflict cu St Bernard Pentru a înțelege poziția lui Hilbert, să distingem mai întâi între substanță și subzistență O "substanță" este un individ care există la un moment dat și se spune că este o substanță în măsura în care poartă (susține) cu el (sub stat) un anumit număr de accidente Ca substanțe, indivizii sunt cauzele și originile accidentelor care participă la ființa lor Subzistența este pur și simplu o proprietate a ceea ce, pentru a fi ceea ce este, nu are nevoie de accidente Astfel, genurile și speciile sunt subzistențe, pentru că luate în sine nu au accidente, dar tocmai pentru că nu sunt adevărate purtătoare de nimic altceva, nu sunt substanțe Și întrucât substanțele nu au nevoie de accidente pentru existența lor, toate substanțele sunt substanțe; dar, pe de altă parte, întrucât unele dintre ele nu poartă cu adevărat niciun accident cu ei, nu toate substanțele sunt substanțe Astfel, genurile și speciile sunt "subsistint tantum, non substant vere"* Cum există și cum pot să apară substanțele din ele? La izvorul substantelor sensibile se afla ceea ce grecii numeau idei, iar latinii numesc forme Aceste idei nu sunt doar "substanțe", ci și substanțe Sunt chiar substanțe pure (substantiae sincerae), în sensul că ele subzistă în afara materiei, ne amestecându-se niciodată cu ea Există patru substanțe pure de bază: foc, aer, apă și pământ În niciun caz nu ne referim aici la elementele sensibile pe care le desemnăm prin aceste nume, ci la modelele ideale ale acestor elemente Apropo, de aceea se numesc idei Luate pe cont propriu, sunt simple Pentru a explica originea lucrurilor, trebuie luați în considerare trei termeni: materia primară și cele două forme primare, care sunt ousia (esența) Creatorului și ideile lucrurilor sensibile Cuvântul "forme" nu înseamnă că Dumnezeu însuși dă formă materiei Nu același lucru se poate spune despre idei, pentru că ele nu coboară niciodată în materie Formele propriu-zise, legate de materia corpurilor sensibile, sunt într-un anumit sens copii (exemplare) care provin din exemplar prin deducție, care constă în a le conforma exemplarului (quadam exempli ab exemplari suo conformativa deductione venerunt) Forme, pe Școala din Chartres observate în corpuri nu sunt idei, ci imagini ale substanțelor pure eterne, care sunt idei Astfel, în felul său, Gilbert reproduce distincția dintre ideile divine și formele generate (nativae), care sunt doar copii ale originalelor Pentru a forma universale, este necesar să plecăm de la aceste forme Unite cu materia, ele constituie substanțe individuale, care, după cum am spus, sunt atât "substanțe", cât și "subvenționanți" Formele în sine nu sunt substanțe, ci substanțe prin care există substanțele Ele sunt "formele substanțiale" ("formae substantiales") ale substanțelor Apropo, pluralul ar trebui folosit aici chiar și în raport cu un individ, deoarece fiecare individ este determinat de substanța generică, de subzistența speciei și de proprietățile substanțiale ale acesteia din urmă Dar ceea ce în realitate este prezentat ca un întreg, mintea umană este capabilă să considere izolat și abstract El percepe mai întâi forma generată (forma nativa), o abstrage mental din corpul căruia îi aparține, apoi o compară cu alte forme generate, cărora se aseamănă și cu care formează un grup (collectio), și ajunge astfel la prima subzistența specifică După ce am efectuat aceleași operații pe un grup de specii similare, obținem o substanță generică Prin urmare, corespondența termenilor unii cu alții este cea care formează grupul și dă naștere la ceea ce numim natură, gen sau universal Gândirea rămâne doar să transcende toate formele generate pentru a ajunge la modelele lor - idei primare eterne John de Salisbury a rezumat poziția lui Gilbert de Porretan cu următoarea formulă scurtă: "universalitatem formis nativis attribuit, et in earum conformitate laborat"* Într-adevăr, pentru Hilbert sarcina este să a găsi în lucrurile de același gen și fel o corespondență naturală, obținută de ele prin deducție prin corespondență (deductio conformativa), în urma căreia aceste forme generate provin și din idei eterne Doctrina lui Hilbert, așa cum este ușor de văzut, are un caracter mai complet și mai riguros decât învățăturile lui Bernard de Chartres Este foarte bine lucrat din punct de vedere tehnic, iar minuțiozitatea sa, în ciuda limbajului destul de obscur în care este prezentat, i-a asigurat influența de durată Până în secolul al XIII-lea și mai departe, în gândirea vest-europeană există tendința de a reduce ființele reale la esențele lor inteligibile, care sunt formele lor, și de a le gândi în aceste categorii abstracte Există un anumit "formalism" al gândirii în aceasta (tendința de a explica totul prin forme definitorii); întărit sub influența lui Avicenna, va înflori în învățăturile lui Duns Scotus Gilbert de Portreta a moștenit-o de la Boethius, ale cărui "Opuscule" teologice i-a comentat Pentru Boethius, ființa unui lucru este, în primul rând, lucrul însuși care este (id quod est), dar în fiecare lucru a evidențiat începutul, datorită căruia este ceea ce este Să numim ceea ce este (ființa) "id quod est", și ceea ce prin care o ființă dată este ceea ce este "quo est": în felul acesta ajungem la formule care se întorc la tratatul lui Boethius " Despre Trinitate" și foarte răspândită în secolul al XII-lea Când observăm orice ființă dată în experiență, ea este determinată de coeficientul ei de a fi ceea ce este Dacă ne gândim acum ce rol enorm joacă acest principiu determinant în constituirea oricărei ființe, putem spune că, propriu-zis, quo est este însăși ființa (esse) a ceea ce este Acest lucru este atât de adevărat încât într-o ființă absolut simplă, precum Dumnezeu, id quod est și quo est sunt la fel De aceea Dumnezeu este real Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea dar există ceea ce este El În orice altă ființă, pe de altă parte, există o combinație a ceea ce este cu ceea ce este, și dacă decidem să păstrăm numele de ființă (esse) ca quo est, atunci se poate spune despre orice compus fiind că nu este parțial ceea ce este (in parte non est id quod est) De exemplu, omul nu este în întregime ceea ce este, deoarece este alcătuit dintr-un trup și un suflet, care este forma corpului, și nu este în întregime această formă, care îi dă ființă, făcându-l ceea ce este În lucrările lui Gilbert de Porretan, aceste concepte împrumutate de el au căpătat un nou sens Ele corespundeau de fapt cu ceea ce era cel mai platonic în conceptul aristotelic de ființă, iar Hilbert doar a subliniat și mai mult caracterul lor platonic Pe deasupra a tot ceea ce este, el îl plasează pe Dumnezeu, care este realitatea esențială prin excelență (essentia), și din care toate celelalte ființe își derivă essentia, adică realitatea însăși Prin urmare, se poate spune că esența Divină este ființa tuturor creaturilor: "divina essentia, quam de Deo praedicamus, cum dicimus, Deus est, omnium creaturarum dicitur esse" Pe de altă parte, tot ceea ce este creat de Dumnezeu nu este o ființă pură și simplă - este întotdeauna doar un anumit tip de ființă În acest sens, fiecare ființă creată este compusă Mai întâi este împărțit în ființă (esse) și ceea ce este (id quod est) Ființa unui lucru este ceea ce îi permite să fie ceea ce este De exemplu, ființa corpurilor este "corporalitate"; corpul însuși, care există datorită corporalității (iar corporalitatea pentru trup este începutul existenței sale), este ceea ce este La fel, "umanitatea" este ființa subiectului "om" în sine, omul este ceea ce este Actul creator al lui Dumnezeu este de a crea o formă (care în greacă se numește "ousia"), după imaginea unei Idei divine, precum corporalitatea sau umanitatea Această formă generică, sau entitate, specifică tipul de conexiune definit materia materială (materia, hyle) cu forma ei particulară, esenţialitatea proprie (ousiodes) Ființa divină (essentia) este astfel transmisă, parcă, altor creaturi, dându-le ființă (esse) prin esența lor generică: a fi trup înseamnă a fi corporal, așa cum a fi om înseamnă a fi om Stabilindu-se în ființă prin esența care îi dă existența (subsistentia ei), creația devine substanță (subs-tantia) Strict vorbind, nu există esență în sine, deoarece nu este "ceea ce este", ci "ceea prin care" are loc substanța Dar pentru a avea parte în ceva, trebuie să fii; prin urmare, entitatea nu poate fi implicată în nimic Dar este esse în sensul că creează ființa; substanța, a cărei generație o determină, există și, prin urmare, poate fi implicată în ceva Astfel, "corporalitatea" nu este implicată în nimic, dar substanța corporală generată de aceasta poate fi implicată în culoare, durată, lungime, densitate, duritate etc Astfel, orice realitate creată merită pe deplin epitetul "concret", deoarece este un cheag ("nodul") de diverse forme, stratificat unul peste altul într-o substanță, a cărei însăși existență este o esență generică care îi dă existență O astfel de poziție filozofică cu privire la realitatea creată este de o importanță atât de fundamentală pentru Hilbert încât nu o poate abandona complet nici măcar atunci când abordează problema teologică a existenței lui Dumnezeu Ne amintim afirmația sa inițială: Dumnezeu este realitate absolută (essentia) și El nu este altceva decât aceasta (simple atque sola essentia*) În timp ce omul (id quod est) nu este identic cu umanitatea sa (quo est), Dumnezeu, essentia lui și divinitas (divinitatea) lui sunt una și aceeași Acest lucru, însă, nu îl împiedică pe Hilbert să afirme în mod repetat că pentru a afirma în acest fel Școala din Chartres simplitatea lui Dumnezeu pare să însemne același lucru cu a spune că ceea ce este Dumnezeu (id quo est Deus) este Dumnezeu numai prin Quo est lui; Gilbert îl numește chiar quo est: divinitate (divinitas) Această poziție a fost cauza atacurilor teologice care au căzut asupra lui la Sinodul de la Reims din , dar nu a dus la condamnarea sa Distincția în Dumnezeu dintre Deus și divinitas este de interes filozofic prin aceea că mărturisește intruziunea în teologie a conceptului de realism, o conștiință care va supraviețui doctrinei însăși Recunoscând o anumită realitate în spatele fiecărei esențe inteligibile percepută de minte, Gilbert și-a imaginat fiecare lucru ca pe o unitate a subiectului și a definițiilor sale abstracte, care, caracterizându-i subiectul, îi dau posibilitatea de a fi ceea ce este Gilbert a avut atât de mulți studenți încât a devenit obișnuit să se vorbească despre ei ca despre un grup doctrinar separat - Porretanii Să-i numim pe cei mai celebri: Radulf (Raul) din Ardent*, John Beleth și Nicolae din Amiens** Dar nu asta este ideea Cu cât studiem mai mult Evul Mediu, cu atât mai clar vedem în el diversitatea influențelor platonice Platon însuși nu este nicăieri, dar platonismul este peste tot; se poate spune chiar că peste tot există "platonisme": platonismul lui Dionisie Areopagitul și Maxim Mărturisitorul, transmis prin scrierile lui Scotus Eriugena - tocmai am remarcat prezența acestui platonism la Bernard de Chartres; Platonismul Sf Augustin, care a stăpânit gândul Sf Anselm; platonismul lui Boethius, care a ghidat opera lui Gilbert; și, de asemenea, platonismul cărții cauzelor (Liber de causis) și filosofia lui Avicenna, pe care le vom întâlni în curând Această asemănare în platonism a unor învățături foarte diferite explică faptul de altfel de neînțeles al apariției unui fel de alianțe între ele Erau atât de frecvente încât se poate vorbi chiar de existența legii "platonismelor comunicante" în Evul Mediu În acest dificil Porretanismul ocupă un loc foarte clar în complex: a contribuit la răspândirea acelei forme de platonism, care poate fi numită realism de esență și care va primi în curând un nou sprijin puternic din partea filozofiei lui Avicenna Succesorul lui Gilbert ca cancelar al școlilor a fost Theodoric (Thierry) de Chartres, fratele mai mic al lui Bernard; ca și Bernard, a fost unul dintre cei mai tipici reprezentanți ai mediului și ai timpului său Materiile pe care le-a predat ne sunt bine cunoscute grație "Septateuchon" ("Heptateuchon") - o colecție de texte și manuale, pe baza cărora s-au predat cele șapte arte liberale Doar o listă a lucrărilor incluse în ea arată cât de larg era orizontul mental al filosofilor secolului al XII-lea și cât de vie era curiozitatea lor La baza predării gramaticii au stat tratatele lui Donat și Priscian; când predau retorică, s-au adresat lui Cicero și Marcian Capella ***; scrierile lui Boethius și aproape completul Organon al lui Aristotel au fost principalele manuale de dialectică; la cursurile de aritmetică, geometrie, astronomie și muzică au apărut Boethius, Capella, Isidor de Sevilla, Columeila ****, Herbert de Aurillac, Gitin *****, Ptolemeu Învățătura lui Teodoric acoperea astfel nu numai "trivia", ci și "quadrivia" O tradiție veche spune că unul dintre studenții săi la aritmetică a fost Abelard Acest lucru nu este în niciun caz exclus În , Teodoric a părăsit Chartres și a plecat să predea la Paris, de unde s-a întors șapte ani mai târziu Când, în , Gilbert de Porretan a fost numit episcop de Poitiers, Teodoric i-a succedat în funcția de cancelar de Chartres Era încă în viață în : în acel an a participat la consiliul de la Reims Data exactă a morții sale nu este cunoscută, dar nu mai târziu de Theodoric, cu nu mai puțină perseverență și curaj decât predecesorii săi, a apărat idealul Chartres de cult clasic Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea ry Nu un dialectician la fel de priceput ca Gilbert de Porretan, el pare să fi fost mai interesat de problemele cosmogoniei Ceea ce știm din tratatul său Despre cele șapte zile și cele șase fapte diferite (De septem diebus et sex operum distinctionibus) ne permite să-l atribuim clasicilor, care nu au mai fost văzute din vremea Sf Vasile cel Mare și Sf Ambrozie Aceasta este o încercare de a reconcilia Geneza cu principiile fizicii și metafizicii Există mai multe lucrări care interpretează cele șase zile ale creației și poartă titlul "Șestodnev" ("Nehaeshegop") sau "În cele șase zile" Teo-Doric, în felul său, a făcut aceeași lucrare, prezentând textul biblic în conformitate cu datele fizicii: secundum physicam et ad litteram* În legătură cu primul vers al cărții sfinte - "La început Dumnezeu a făcut cerurile și pământul" - se ridică două întrebări: despre cauzele universului și despre ordinea zilelor creației Există patru motive: cel care acționează este Dumnezeu; formală - Înțelepciunea lui Dumnezeu, care conține forma viitoarei creații; țintă - favoarea lui Dumnezeu (benignitas); material - patru elemente Creația însăși se referă la aceste patru elemente (pământ, apă, aer și foc) În Scriptură, ele sunt desemnate prin cuvintele "cer" și "pământ", dar este vorba despre ele Dumnezeu i-a creat din nimic cu bunătate și dragoste curată, pentru a produce ființe care să se împărtășească de binecuvântarea Lui În ceea ce privește ordinea zilelor creației, în primul moment Dumnezeu a creat materia - și fiecare element și-a luat locul după natura sa; patru elemente dispuse în sfere concentrice: pământ, apă, aer, foc Acesta din urmă, în special cel ușor, tinde în mod natural să se miște, dar întrucât cuprinde totul, nu se poate înainta și se întoarce imediat la locul său Prima sa convertire completă constituie prima zi în care focul a început să lumineze aerul și prin el apa și pământul Așa era afaceri din prima zi Dar focul nu numai că luminează, ci încălzește Trecând prin apă, căldura ei formează abur Vaporii s-au ridicat deasupra sferei de apă și au rămas acolo, astfel încât aerul se afla între apa lichidă de dedesubt și vaporii de apă de deasupra Scriptura vorbește despre asta astfel: "et posuit firmamentum in medio aquarum"** Aerul de aici poate fi numit un firmament (firmamentum), deoarece el ține în siguranță (firmiter) un strat de vapori deasupra lui; dar poate fi numită și așa pentru că înconjoară și comprimă pământul din toate părțile și prin aceasta îi conferă duritate Așa a fost cazul celei de-a doua zile Sub influența căldurii, o parte din apă s-a evaporat, în urma căreia cantitatea de element lichid a fost redusă și s-au deschis suprafețe de uscat, au apărut insule; încălzindu-le, focul a contribuit la apariția ierburilor și a copacilor Cursul de evaporare a lichidului poate fi verificat experimental în cazan De asemenea, puteți acoperi masa cu un strat continuu de apă și aduceți foc la ea: puteți vedea clar cum stratul de apă devine mai subțire, pe masă apar pete uscate până când este complet eliberat de apă Acesta a fost cazul a treia zi În timpul celei de-a patra zile, vaporii de deasupra aerului s-au condensat și au format corpuri de stele Acest lucru este evident, pentru că stelele sunt vizibile; totuși, în sine, în stare pură, nu sunt foc sau aer: stelele le devin doar amestecându-se cu unul dintre elementele dense, adică cu pământul sau cu apa Dar pământul este prea greu pentru a se ridica la cer; în consecință, numai apa ca urmare a condensului ar putea da naștere corpurilor de stele De asemenea, se mai spune că se hrănesc cu vapori și, din moment ce corpul nu poate asimila decât corpuri asemănătoare cu el însuși, corpul stelelor nu este altceva decât abur condensat Întorcându-se împreună cu firmamentul, stelele, prin propria lor mișcare, au crescut cantitatea de căldură, astfel încât aceasta a ajuns într-un asemenea grad încât a devenit dătătoare de viață La început a afectat apele pământului Școala din Chartres suprafata si a dat nastere la animale acvatice si zburatoare Aceasta s-a întâmplat în timpul celei de-a cincea revoluții a cerurilor - aceasta este lucrarea zilei a cincea Atunci căldura dătătoare de viață a ajuns pe pământ, în urma căreia au apărut animale pământești, inclusiv omul, creat după chipul și asemănarea lui Dumnezeu - și aceasta a fost lucrarea zilei a șasea Atunci Dumnezeu s-a odihnit: asta înseamnă că nicio creatură care a apărut după ziua a șasea nu a fost creată - ea a apărut fie din elemente care se comportă așa cum tocmai am descris, fie dintr-o sămânță (ratio seminalis) introdusă de Dumnezeu în elemente în cele șase zile ale creației Teodoric era conștient de dificultățile pe care le presupune încercarea de a reconcilia littera, adică Biblia, cu physica, adică Comentariul lui Chalcidias la Timeu El spera să le depășească identificând cerul și pământul cu cele patru elemente Încercarea sa este de interes pentru istoria științei, în special a cosmogoniei, deoarece aceasta este opera unei persoane care nu este familiarizată cu fizica lui Aristotel Theodoric nu crede că fiecare element are proprietăți invariabile și este situat într-un loc strict definit Din punctul său de vedere, particulele tuturor elementelor sunt interschimbabile Pământul nu este solid prin natură, deoarece se poate topi și aprinde Nu devine solid sub influența greutății aerului și a focului, deoarece aceste elemente sunt lipsite de greutate Adevăratul motiv al durității sale este mișcarea continuă a aerului și a focului, care, comprimând pământul și apa din toate părțile, le conferă densitate și duritate Este adevărat și invers: ușurința se explică și prin mișcare; tot ceea ce se mișcă se sprijină pe un punct fix, iar în cazul mișcării de rotație, pe un centru de rotație Aerul și focul au nevoie de un centru pe care să își bazeze mișcarea, iar acest centru este pământul Filosoful lui Dumnezeu (philosophus divinus) Moise a avut motive să spună că Dumnezeu a creat cerul (focul și aerul) și pământul (apa și pământul), dar el trebuie înțeles în aceeași măsură simt că Dumnezeu a creat particule în mișcare, care, mișcându-se, au format un centru solid necesar mișcării lor Mecanistic: Natura acestei explicații este remarcabilă În locul teoriei "locurilor naturale" a lui Aristotel, avem aici o explicație cinetică a elementelor: ușurința aerului și a focului este doar rezultatul mișcării lor, iar această mișcare, dând duritate pământului și greutate apei, în același timp are nevoie de ele ca punct de sprijin Aceasta arată clar de ce Dumnezeu a trebuit să le creeze pe toate deodată*; Theodoric încearcă să arate ce anume numește "Moise cer și pământ și cum explică fizicienii creația lor simultană" Astfel, deja în secolul al XII-lea au apărut tendințe mecaniciste asociate cu platonismul, care vor reapărea în secolul al XIV-lea, când aristotelismul secolului al XIII-lea se retrage în trecut Faimoasa teorie a forței motrice încorporate în corpurile în mișcare (impuls), pe care occamiștii parizieni din secolul al XIV-lea o vor da drept descoperire proprie, lui Theodoric de Chartres i se pare o explicație complet firească a stării corpurilor în mișcare: "Când o piatră este aruncată, forța aruncării (impetus projecti) decurge din faptul că aruncătorul se sprijină pe ceva solid, iar cu cât se sprijină mai puternic, cu atât mai puternică aruncă (tanto jactus projicientis est impetuosior) Apropo, această abordare a cosmogoniei este în bună concordanță cu înclinația sa generală către matematică, care și-a pus amprenta asupra întregului gând al lui Teodoric Pentru a înțelege Cartea Genezei, teologia are nevoie de științele cvadriviene ale aritmeticii, muzicii, geometriei și astronomiei Elementul lor comun este un număr, al cărui început este unul; prin urmare, este conceptul fundamental prin care este definită fiecare explicație rațională Luată de la sine, unitatea este stabilă, neschimbătoare, eternă; numărul este schimbător și variabil deoarece se modifică prin adăugarea sau scăderea unităților Dar domeniul de aplicare Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea creația este tărâmul schimbării; prin urmare, creația este tărâmul numărului, în timp ce Divinul este tărâmul unității A te ridica la începutul numărului, care este unul, înseamnă a te ridica de la creatură la Creator Lucrurile există numai prin Dumnezeu, iar în acest sens Dumnezeu este forma a tot ceea ce există Aceasta nu înseamnă că Dumnezeu ca formă este conținut în materia ființelor, înseamnă doar că "prezența Divinului în toate creaturile este ființa lor totală și unică, astfel încât materia însăși își datorează existența prezenței Divinului " Întrucât Dumnezeu este o unitate, a spune că Dumnezeu este forma de existență (forma essendi) a creaturilor Sale echivalează cu a spune că forma essendi lor este o unitate: "unitas igitur singulis rebus forma essendi est"* Acest lucru este evident în faptul că unitatea** este o condiție pentru conservarea ființelor, în timp ce dezintegrarea lor în multe părți este un semn de distrugere Dar unitatea nu este doar principiul formator al ființei, este gradul adevărului ei: acolo unde este unitate, există egalitate; un lucru este adevărat, adică este el însuși, numai în măsura în care este egal cu esența lui Astfel, unitatea prin egalitate generează adevăr Întrucât prima și absolută unitate este Dumnezeu, egalitatea perfectă este și Dumnezeu Pentru a reflecta simultan atât identitatea, cât și egalitatea în Dumnezeu, teologii au folosit cuvântul "persoană": substanța Unității este identică cu substanța Egalității pe care o generează, dar Persoana generatoare (Tatăl) este diferită de Persoana generată (Cuvântul) ) La rândul lor, filozofii, care au simțit foarte bine contiguitatea conceptelor de egalitate și adevăr, au numit această Egalitate a Unului, când Gând, când Providență, când Înțelepciune, și au făcut-o pe bună dreptate, pentru că totul este adevărat datorită Adevărul divin și, fiind plural, lucrurile există datorită unității lui Dumnezeu Există două limbi aici, dar în esență o doctrină Filosofii au anticipat adevărul pe care îl au creștinii Această doctrină arată cel mai clar modul în care neoplatonismul teologilor individuali a deschis calea pentru neoplatonismul arab, mai ales pentru neoplatonismul lui Avicenna Principiul prin care Teodoric explică generarea unui singur Cuvânt este că Unitatea poate produce doar o unitate egală cu El: "Unitas enim per se nihil aliud gignere potest nisi ejusdem unitatis aequalitatem"*** În această formulă - corectă din punct de vedere teologic - se află principiul neoplatonic care, în formularea lui Avicenna, ar defini aproape în întregime linia de demarcație dintre filozofie și teologie în secolul al XIV-lea: dintr-unul, numai unul poate veni În același timp, Teodoric de Chartres a înaintat clar principiul ontologiei, în care Unul este mai înalt decât ființa, pentru că este cauza sa: "cum autem unitas omnium rerum primum et unicum esse sit" **** Nu există mai mult panteism aici decât în toate celelalte doctrine de acest fel: lucrurile nu sunt ființa lui Dumnezeu, căci Dumnezeu, fiind Unul, este mai înalt decât ființa Teodoric afirmă doar că ființele care nu sunt Una sunt ființe numai prin Unul, care nu este nici una dintre aceste ființe O astfel de învățătură a contribuit la întărirea influenței lui Proclu, care, după cum vom vedea, va atinge cea mai mare intensitate în misticismul speculativ al lui Eckhart și în metafizica lui Dietrich de Freiberg Un scriitor interesant din secolul al XII-lea se alătură profesorilor din Chartres, nelegați în nici un fel de școala lor, dar care se afla în cercul prietenilor lor, deoarece și-a dedicat opera lui Teodoric de Chartres și este în mod clar impregnată de spiritul său În tratatul lui Bernard Sylvester, sau Bernard din Tours*****, "Despre integritatea lumii, sau Megacosmos și Microcosmos" ("De mundi universitate sive Megacosmus et Microcosmus"), se poate simți și influența lui Macrobius , Asclepius, și mai ales comentariul Calcidiei despre Timeu", care se simte constant în școala din Chartres Această lucrare constă în Școala din Chartres disticuri elegiace intercalate cu fragmente în proză În prima carte a tratatului ("Megacosmos"), Natura se plânge Providenței Divine de confuzia în care se află materia primară și se roagă lui să simplifice lumea și să aducă frumusețe acestei lumi Providența acceptă de bunăvoie și, răspunzând rugăciunii, evidențiază patru elemente din măruntaiele materiei Acesta este conținutul Megacosmului În cartea a doua (Microcosmos), Providența, întorcându-se către Natură, slăvește ordinea pe care tocmai a introdus-o în lume, promite să creeze omul - coroana întregii creații - și îl creează din rămășițele celor patru elemente Acest scenariu este plin de transformări ale personajelor alegorice și tot felul de mitologie; aici acționează Fusis, Urania și vechiul demiurg Pantomorf, care desenează mostre de ființe percepute senzual în conformitate cu ideile lor prototip Unele părți ale acestei lucrări nu sunt lipsite de eleganță, dar ar fi exagerat să tulburăm cu această ocazie, așa cum se face uneori, marele nume al lui Dante și să ne amintim de Divina Comedie Aceleaşi "sindroame Chartres" se observă în învăţăturile lui Guillaume de Conches ( - )* S-a născut la Conches în Normandia, a studiat la Chartres sub Bernard și, se pare, a trăit acolo toată viața predând Era un gramatician de mare cult, un filozof predispus la platonism, un oponent al cornificienilor, pe scurt, un reprezentant complet al școlii din Chartres Guillaume este autorul "Filosofia lumii" ("Philosophia mundi"), o enciclopedie filozofică și științifică; "Philosophical Dragmaticon" ("Dragmacon Philosiphiae"), un dialog despre substanțele naturale; tratatul "Învățăturile morale ale filozofilor" ("Moralium dogma philosophorum"), comentează Timaeus și Consolarea filosofiei lui Boethius a lui Platon Trei părți din "trivia" - gramatica, retorica și dialectica - Guillaume considera elementele constitutive ale elocvenței sau știința exprimării cunoștințelor; A cele patru părți ale "quadriviumului" - aritmetică, muzică, geometrie și astronomie - le considera baza înțelepciunii, sau "adevărata cunoaștere a realului" Rețineți, totuși, că înțelepciunea presupune o cunoaștere mai largă decât o oferă "quadrivius": ea este formată din trei părți - teologie, matematică și fizică "Quadriviusul" aici este reprezentat de matematică Cunoașterea realității este opera spiritului uman, iar obiectul minții este corpul, iar obiectul minții este cel necorporal Observând că ordinea domnește între elemente opuse din Univers, filozoful ajunge la concluzia despre existența unui Maestru, a cărui înțelepciune ordonatoare a dat naștere naturii Pentru Guillaume, ca și pentru profesorul său Bernard, "Timaeus" este o descriere a modului în care Dumnezeu a creat lumea, care Îi datorează existența A-i atribui lui Platon doctrina co-creării și creării materiei de către Dumnezeu înseamnă a-i creștina cosmologia pentru a facilita folosirea ei ulterioară Mulțumită lui St Această sarcină nu a fost deosebit de dificilă pentru Augustin A fost suficient să transformăm ideile lui Platon în ideile Cuvântului Divin și să le interpretăm ca "cauze formale" ale creaturilor: prin aceste cauze înțelegem mostrele, sau prototipurile, după imaginea cărora Dumnezeu a creat ființe finite Lumea ideilor platonice devine astfel Înțelepciunea și Providența lui Dumnezeu însăși După cum Înțelepciunea lui Dumnezeu este cauza formală a lumii, tot așa bunătatea Lui este cauza existenței lumii Dumnezeu a dorit să transfere o parte din Sine către ființe capabile să-și împărtășească fericirea Acest lucru este cu atât mai adevărat în raport cu persoana căreia Boi a intenționat să se bucure de El în veșnicie Aici vedem ce legături strânse era legată de gândirea antică credința creștină din prima jumătate a secolului al XII-lea Am vedea acest lucru și mai bine dacă am examina scrierile lui Guillaume de Conches pe tema moralității, în care influența Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea tratate ale lui Seneca "Despre beneficii" și Cicero "Despre îndatoriri" Dar poate cea mai uimitoare manifestare a acestei culturi rafinate, această speculație atât de liberă încât a încercat să se dezvolte în lățime și profunzime de dragul ei și, în același timp, cel mai tipic purtător al ei a fost Ioan de Salisbury (c - ) Lucrările acestui englez, care a fost educat în Franța și a murit episcop de Chartres, nu sunt inferioare monumentelor renascentiste nici prin stilul lor, nici prin rafinamentul spiritului care le-a inspirat După decenii de efort neîntrerupt, umanismul de la Chartres a înflorit în sfârșit în toată splendoarea sa în Polycraticus și Metalologicon* Chiar și o examinare superficială a lucrărilor acestui episcop și, în același timp, a unui scriitor rafinat din secolul al XII-lea face să simți foarte bine diversitatea vieții medievale Ioan de Salisbury nu era înclinat, spre deosebire de William de Conches, să facă distincția între înțelepciune și elocvență Tipul de cultură pe care a căutat în mod conștient să-l reînvie a fost eloquentia (eloquentia) a lui Cicero și Quintilian, adică deplina educație intelectuală și morală a unei persoane cinstite, care este și capabilă să vorbească bine În domeniul filozofiei propriu-zis, s-a referit în repetate rânduri la cercul "academicienilor"; marea figură, al cărei stil voia să-l imite și al cărei gând îl admira, nici aici nu era Platon, nici Aristotel, ci Cicero Nu este că Ioan a predicat un scepticism complet, dar, la fel cum a făcut Cicero însuși, el începe prin a lăsa deoparte unele adevăruri stabilite anterior și face orice altceva subiectul unui joc inutil de dispute nesfârșite A te îndoi de totul este absurd; Animalele arată un fel de raționalitate, în timp ce omul este mai inteligent decât un animal și, prin urmare, afirmația că nu suntem capabili să știm nimic este falsă Pe de fapt, putem extrage cunoștințe din trei surse: sentimente, rațiune și credință Cel care nu are nici cea mai mică încredere în sentimentele sale este mai jos decât un animal; cel care nu are deloc încredere în rațiunea sa și se îndoiește de toate, ajunge la faptul că știe doar despre propriile îndoieli; cel care refuză să accepte cunoașterea vagă, dar sigură a credinței, refuză fundamentul și punctul de plecare al oricărei înțelepciuni Așa că nu există nimic mai amuzant decât o ființă care nu este sigură de nimic și încă pretinde a fi filozof Dar, făcând aceste rezerve, trebuie să admitem că modestia "academicienilor" este în cele mai multe cazuri un exemplu de cea mai înaltă înțelepciune, pe care ar trebui să o imităm Luând în considerare aproape toate întrebările, trebuie să te mulțumești cu probabilități Filosofii doreau să măsoare lumea și să supună cerul legilor lor, dar se bazau prea mult pe puterea rațiunii lor; și au ajuns în punctul în care, ridicându-se și crezându-se înțelepți, au început să vorbească prostii Așa cum oamenii care au construit Turnul Babel din invidia lui Dumnezeu au experimentat o confuzie de limbi, filosofii care au căzut într-un tip special de teomahism, care este filozofia, au experimentat o confuzie de sisteme Și așa s-au înecat în multitudinea nemărginită a nebunilor și a sectelor lor greșite; sunt cu atât mai nefericiți și mai demni de milă, cu cât adâncimea căderii lor le este necunoscută Dimpotrivă, "academicienii" - datorită modestiei lor - au evitat pericolul amăgirii Ei sunt conștienți de ignoranța lor și știu să se îndoiască de ceea ce nu știu; această reticență în a afirma ceva este tocmai calitatea care ar trebui să ne impună respectul și dorința de a le prefera tuturor celorlalți filosofi Este necesar să ne îndoim de astfel de chestiuni în care nici sentimentele, nici rațiunea, nici credința nu ne oferă o certitudine necondiționată; se poate alcătui o listă lungă de întrebări de nerezolvat, judecăţi inconsistente pe care se bazează pe baze la fel de solide Școala din Chartres Nu trebuie, de exemplu, să se pronunțe o judecată finală despre substanța, cantitatea, abilitățile, manifestările și originea sufletului, despre soartă, șansă, liberul arbitru, materie, mișcare și principii ale corpurilor, despre infinitatea numerelor și aproximativ împărțirea cantităților, despre timp și spațiu, număr și mecanisme ale vorbirii, despre același și diferit, divizibil și indivizibil, despre substanța și forma cuvântului, natura universalurilor, despre manifestarea, scopul și sursa virtuților și viciilor , despre dacă o persoană are toate virtuțile, dacă are una, despre dacă toate păcatele sunt echivalente și pedepsite în mod egal, despre cauzele fenomenelor, despre fluxul și refluxul mării, inundațiile Nilului, modificările comportamentului a animalelor în funcție de fazele lunii, despre tot felul de secrete ale naturii, vrăjitorie, despre natura însăși și despre fenomenele naturale, despre adevărul și cauzele fundamentale ale lucrurilor de neînțeles pentru mintea umană, despre dacă îngerii au propriul lor corp și ce sunt ele, despre tot ceea ce îl privește pe Dumnezeu și care depășește limitele înțelegerii pentru o ființă rațională, care este un om Sunt multe alte întrebări care rămân îndoielnice pentru înțelepți, deși oamenii de rând nu se îndoiesc de ele și asupra cărora modestia i-a împiedicat pe "academicieni" să judece Aceasta nu înseamnă că ar trebui să neglijăm studiul unor astfel de probleme sub pretextul că decizia finală nu ne este la îndemâna Viceversa Ignoranța dă naștere filozofiei dogmatice și cunoștințe extinse - precum cea a "academicienilor" Când se cunosc un singur sistem filozofic și o singură soluție la o problemă, atunci, în mod firesc, ele sunt acceptate Cum poți alege când nu ai de ales? Libertatea spiritului este determinată de amploarea și diversitatea cunoștințelor; de aceea Ioan de Salisbury a devenit cel mai înflăcărat și elocvent apărător al umanismului de la Chartres împotriva a tot felul de "cornificieni" și oponenți ai științei păgâne, uniți pentru distrugerea studiilor științifice O problemă tipică de nerezolvat a fost, din punctul de vedere al lui Ioan de Salisbury, problema universalelor Acest lucru nu este surprinzător: acest subiect este excelent pentru discuții filozofice, deoarece complexitatea sa în avans vă permite să vă imaginați orice vă place despre acest subiect Filosofii au fost captivați de acest subiect complex și s-au certat la nesfârșit despre el și, din moment ce au folosit expresiile legate de el la întâmplare, părea că au apărat puncte de vedere diferite, iar adepții lor s-au dovedit a avea un material bogat de discuție Există acum cel puțin cinci soluții la această problemă, atât de vechi încât lumea a îmbătrânit încercând să o rezolve; pentru aceasta a petrecut mai mult timp decât Cezarul cuceririi lumii și mai mulți bani decât avea Cresus Din punctul de vedere al unora, universalele există doar la sensibil și la individual; alții cred că formele există separat, ca și entitățile matematice; încă alții le transformă acum în cuvinte, acum în nume; alții confundă universalele cu conceptele De fapt, nu cunoaștem natura ființei și modul de existență al universalelor; cu toate acestea, putem vorbi, dacă nu despre modul real în care există, atunci cel puțin despre cum ne facem o idee despre ele Această a doua problemă, mai limitată decât prima, este ajutată de doctrina abstracției a lui Aristotel Căutarea modului real de existență al universalurilor considerate lucruri este o muncă nesfârșită și nu foarte fructuoasă, dar a căuta un răspuns la întrebarea ce sunt ele în intelect este posibil și util Într-adevăr, dacă luăm în considerare similitudinea esențială a indivizilor diferiți în exterior, obținem o formă; dacă luăm în considerare asemănările dintre diferite specii, obținem un gen Eliberând substanțele din gândirea noastră de formele și accidentele prin care se disting, ajungem la universale Dacă nu o fac Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea există individual, se poate măcar să se gândească la ele individual și să le considere separat, deși nu există separat Aceasta arată caracterul academicismului lui Ioan de Salisbury Acest gânditor iubește bunul simț și deciziile clare, are o aversiune față de beteala verbală El își permite să afirme ceva, doar fiind ferm convins de asta; asistând la nesfârşitele dispute care au apărut pe tema universalelor şi la care erau înclinaţi contemporanii săi, Ioan, ca "academicienii", nu se grăbeşte să-şi facă judecata, dar deloc din predispoziţia la întrebări deschise: când vede înaintea lui o cale rezonabilă de ieșire din labirint, se duce la el fără ezitare Totuși, John din Salisbury știe cât de important este ca o persoană să ia o decizie și că raționamentul filozofic nu este un joc gol Dacă adevăratul Dumnezeu, spune el, este adevărata înțelepciune pentru oameni, atunci dragostea lui Dumnezeu este adevărata filozofie Prin urmare, filozoful desăvârșit nu este cel care se mulțumește cu cunoștințele teoretice, ci cel care trăiește conform doctrinei pe care o predică; a filozofa cu adevărat înseamnă a urma principiile propovăduite "Philosophus amator Dei est" *: această chemare la iubire și evlavie este desăvârșirea și poziția de încununare a unui om al cărui spirit nu era atât de puternic, cât de rafinat, ci atât de rafinat, bogat și sublim încât simpla lui prezență înalță și înnobilează în ochii noștri imagine a întregului secol al XII-lea LITERATURĂ Mișcarea Chartres: Scrierile lui Ioan din Salisbury: Migne J P (ed ) Patrologiae cursus completus Seria latina, t (cea mai importantă sursă istorică); Webb S S J Polycraticus Oxford, , voi - ; precum şi Metalogicon Oxford, (două ediții critice excelente); Clerval A Les ecoles de Chartres au moyen âge du Ve au XVIe siecle P , ; Poole RL Maeștrii școlilor de la Paris și Chartres în vremea lui John of Salisbury // English Historical Review, , v XXXV, p - ; Faral Edm Le manuscrit du "Hunterian Museum" de Glasgow// Studi Medievali, , or IX, p - Comentariul lui Gilbert de Porretan despre Boethius este în Migne J P (ed ) Patrologiae cursus completus Seria latina, t ; o ediție critică a Tratatului celor șase principii (Tractatus de sex principiis), atribuită lui Gilbert de Porretan, publicată de A Heysse în Opuscula et textus, Munster, fasc VII; despre învățăturile lui Gilbert și influența sa asupra dezvoltării ulterioare a filosofiei și teologiei, vezi: Berthaud A Gilbert de la Pogte et sa philosophie Poitiers, ; Grabmann M Die Geschichte der scholastischen Methode Freiburg im Breisgau, , Bd , S - ; pădure Le realisme de Gilbert de la Porree dans le commentaire du "De hebdomadibus" // Revue neo-scolastique de Philosophie, , v XXXVI, p - ; Hayen A Le concile de Reims et l'erreur theologique de Gilbert de la Porree // Archives d'histoire doctrinale et litteraire du moyen âge, - , p - ; Vicaire MH Les Porretains et l'avicennisme avant P Revue des sciences philosophiques et theologiques, , v XXVI, p -^ Theodore Shartrskiy și Gilom este Konsa: Parent JM La doctrine de la creation dans Gosoya de Chartres P ; Ottawa, ; о других философах этого направления см : Jansen W Comentariul lui Clarenbaldus din Arras la Boethius de Trinitate Wroclaw, ; Gilson E La cosmogonie de Bemardus Silvestris // Archives d'histoire doctrinale et ІШёгаіге du moyen age, , v III, p - ; Flatten H Filosofia lui William of Conches Koblenz, ; Grabmann M Cercetări și informații scrise de mână despre scrierile lui Wilhelm von Conches și despre adaptările lucrărilor sale științifice Munchen, Ioan de Salisbury: Demimuid M Jean de Salisbury P , ; Schaarschmidt C Joannes Saresberiensis nach Leben und Studien, Schriften und Philosophie Leipzig, ; Waddell Helen John of Salisbury // Eseuri și studii de către membrii asociațiilor engleze Oxford, , v HSH, p - Peter Abelard și adversarii săi PETER ABELARD ȘI OPOZĂTORII SĂI Activitățile bogate și variate ale școlilor din Chartres și compilarea de enciclopedii științifice și populare au fost doar un aspect al lucrării filozofice din secolul al XII-lea În timp ce Magiștrii de la Chartres se bucurau de Platon și de speculațiile Timeului, a avut loc o neașteptată înălțare în domeniul logicii, care, mai insistent ca niciodată, a invadat teologia și a dat un nou impuls vechiului antagonism pe care l-am menționat deja între dialecticieni , sau filozofi, cu o parte, iar misticii și teologii pe de altă parte În acele vremuri, speculația pur rațională era îmbrăcată în cea mai puțin interesantă formă de dialectica inertă Reprezentantul lor tipic era Anselm din Bezata*; dar în secolul al XII-lea erau mulți ca el Cornificiul lui Ioan de Salisbury nu era un ignorant obișnuit - era un om căruia îi plăcea să filosofeze pe multe subiecte Școala de la Petit-Pont de pe malul Senei, unde preda printre alții Adam Parvipotant (du Petit-Pont)**, pare să se fi săturat de "cornificieni" S-au certat cu amărăciune despre întrebări profunde, dintre care unele ar putea fi considerate insolubile; de exemplu, cum ar fi: când un porc este târât la piață, cine îl ține - o persoană sau o frânghie? Când cineva cumpără un halat complet pentru un bărbat, cumpără o glugă? În aceste cercuri, complexitățile raționamentului sofisticat erau și ele la modă Printre aceștia au existat unele deosebit de populare, care au fost numite Gualdiches-kimi după inventatorul lor Gualon Iată două exemple de astfel de raționament ) Ai ceva ce nu ai pierdut - nu ti-ai pierdut coarnele - prin urmare, ai coarne; ) "șoarecele" este un cuvânt - cuvântul nu roade brânză, prin urmare, șoarecele nu roade brânză Cel mai remarcabil lucru este că persoana de la care am luat aceste exemple a subliniat că nu trebuie să folosim această artă în scopul provocării, dar nici nu trebuie le neglija Desigur, nu trebuie să uităm că de multe ori au existat subiecte obișnuite de discuție în scopul stăpânirii practice a dialecticii; dar chiar și cei care vedeau în toate acestea un exercițiu pur formal sau un simplu joc, până la urmă au fost atât de duși, încât deja au confundat filozofia și chiar teologia cu atâta copilărie Cu toate acestea, în acea epocă au existat și alți oameni de știință care au reușit să găsească o utilizare mai bună pentru mintea lor Cel mai faimos dintre ei, Peter Abelard ( - ), este una dintre cele mai remarcabile personalități ale secolului al XII-lea, atât de bogată în oameni educați și caractere puternice *** S-a născut în orașul Palais de lângă Nantes; tatăl său a primit ceva educație, dar a intrat curând în armată și a vrut ca toți fiii săi să urmeze exemplul Abelard a început să studieze științele umaniste, în special dialectica, cu atâta entuziasm încât a abandonat cu hotărâre cariera militară A plecat la Paris pentru a studia cu Guillaume de Champeau, dar cu obiecții violente la cursurile profesorului său, i-a stârnit antipatia, precum și ostilitatea colegilor săi Atunci Abelard a vrut să înființeze imediat o școală, pe care să o conducă el însuși și, în ciuda vârstei sale fragede, a deschis una în Melun Acest succes l-a făcut să-și dorească să-și mute școala la Corbeil, mai aproape de capitală, dar din cauza bolii a fost nevoit să nu mai predea Câțiva ani Abelard a rămas în provincii, dar, după ce și-a revenit, s-a întors la Paris pentru a studia retorica sub îndrumarea vechiului său profesor Guillaume de Champeaux Mulți cred că a început din nou să-și contrazică mentorul și, dacă este de crezut zvonul, l-a forțat să abandoneze doctrina realismului, la care a aderat în chestiunea universalelor O astfel de capitulare forțată a subminat autoritatea lui Guillaume ca profesor de dialectică, iar școala lui era goală, drept urmare școala lui Abelard * * * * * s-a extins și s-a întărit Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea Vom vedea că în etapele ulterioare ale vieții sale acest dialectician militant apare ca un adevărat luptător care atacă profesorii, îi ia prizonieri pe elevii lor, îi duce departe ca pradă, asediază școlile și departamentele pe care dorește cu pasiune să le ocupe Abelard a avut întotdeauna ceva din spiritul cavaleresc care domnea în familia sa și încheie povestea luptei sale cu Guillaume de Champeau cu un adevărat raport de victorie După ce și-a zdrobit profesorul de dialectică și retorică, Abelard merge la studii cu maestrul de teologie, celebrul Anselm Lansky *, pregătindu-l pentru aceeași soartă După ce s-a certat cu el pentru că el însuși intenționa să interpreteze și să comenteze despre Ezechiel în școala noului său profesor**, Abelard a părăsit Lan și a plecat la Paris Acolo a predat teologie și în același timp filozofie cu un succes extraordinar Până atunci, un episod din dragostea lui pentru Eloise și mutilarea *** Apoi se complace complet în religie și continuă să ducă viața de rătăcitor Abelard a predat și s-a mângâiat în numeroase mănăstiri până la moartea sa în Acest filozof pasionat, această minte neliniștită, mândră, războinică, acest luptător a cărui campanie a fost întreruptă brusc de o relație amoroasă care s-a încheiat atât de dramatic, a fost poate cel mai mare om al acelei epoci - datorită atât atracției puternice a personalității sale, cât și originalității lui construcţiile sale filozofice Totuși, a-l vedea pe întemeietorul filosofiei medievale înseamnă a uita de eforturile rodnice ale lui Ioan Scot Eriugena și, în special, ale Sf Anselm din Canterbury; a-l echivala cu Descartes, care în secolul al XVII-lea a distrus scolastica pe care Abelard a fondat-o în al XII-lea, înseamnă a simplifica în mod frivol realitatea Din el au făcut predecesorul lui Rousseau, Lessing și Kant, au făcut un liber gânditor care a apărat împotriva Sf Bernard de dreptul rațiunii, făcut profet și precursor al raționalismului, dar timp**** Vom vedea că astfel de judecăți exagerează, până la caricatură, unele dintre trăsăturile reale ale lui Abelard Opera lui Abelard îmbrățișează atât teologia, cât și filozofia În ceea ce privește teologia, este necesar să amintim tratatul său "Da și nu" ("Sic et pop") Acest eseu conține, la prima vedere, dovezi contradictorii din Sfintele Scripturi și Părinții Bisericii cu privire la un număr mare de probleme Abelard formulează principiul că în domeniul teologiei este inacceptabil să se facă referire arbitrară la autorități Nu există nimic în însăși intenția care a determinat structura tratatului să dezvăluie - așa cum se încăpățânează unii să facă - dorința de a distruge principiul autorității opunând unii părinți ai Bisericii altora Dimpotrivă, Abelard afirmă în mod explicit că a adunat aceste aparente contradicții pentru a ridica întrebări și pentru a trezi în mintea oamenilor dorința de a le răspunde Metoda "Sic et pop" va fi pe deplin acceptată de St Toma în "Rezumatul teologiei", unde există o singură autoritate cu privire la fiecare subiect de luat în considerare se opun altora, iar opoziția se rezolvă prin alegerea, definirea și demonstrarea soluției Nici nu este adevărat că în domeniul teologiei Abelard a încercat să înlocuiască autoritatea cu rațiunea Desigur, teologii - singurii oameni competenți în acest domeniu - vor fi de acord cu afirmația Sf Bernard că Abelard s-a înșelat, încercând să interpreteze rațional dogma, în special dogma Treimii Dar dacă, din păcate, a confundat uneori teologia cu filozofia, nu s-a abătut niciodată de la principiul că autoritatea merge înaintea rațiunii, că prima sarcină a dialecticii este să clarifice adevărurile credinței și să respingă necredința și că, în cele din urmă, mântuirea sufletul ne vine din Sfintele Scripturi, nu din cărțile filozofilor "Nu vreau să fiu un filosof care s-a opus la St Pavel", i-a scris Eloisei, "nici măcar un Aristotel de care să se despartă Peter Abelard și adversarii săi Hristoase, căci nu este niciun alt nume sub cer prin care să fiu mântuit Piatra pe care am pus-o la temelia conștiinței mele este aceeași pe care a pus-o Hristos la temelia Bisericii Sale: fundatus enim sum super firmam petram*"** Aceste cuvinte, care indică principiile vieții lui Abelard și mărturia emoționantă a lui Petru Venerabilul despre ultimii zece ani ai vieții sale, nu provin de la eretici*** Poate că a făcut erori teologice, dar asta este destul de diferit de erezie S-ar putea chiar să îi lipsească simțul misterului - și acesta este un viciu mult mai rău pentru un creștin - dar totuși legenda liber-gânditorului Abelard ar trebui să fie transformată în antichități Cu toate acestea, nu datorită tratatului Sic et non, care este doar o declarație de probleme, Abelard s-a implicat în rezolvarea dificultăților teologice Punctul său de vedere asupra acestor probleme este exprimat în scrieri de cu totul altă natură, care continuă tradiția Părinților latini ai Bisericii: "Despre Unitatea și Treimea lui Dumnezeu" ("De unitate et trinitate divina"), scrisă după și condamnat în (s-au păstrat două ediții ale acestei lucrări); "Teologia creștină" ("Theologia christiana"), care a luat ființă după - și "Teologie" ("Theologia"), la care se face referire de obicei sub titlul "Introducere în teologie" ("Introductio ad theologiam") Pe lângă scrisorile către Heloise, care sunt foarte bogate în judecăți despre om și gândire, aceste scrieri ar trebui completate cu "Predici", în special "Dialogul dintre un evreu, un filozof și un creștin", referindu-se aparent la ultimii ani din viata lui Abelard **** Cea mai importantă parte a moștenirii sale filozofice este rezultatul activității sale de profesor de logică O cunoaștem din mai multe lucrări, dintre care este necesar să amintim "Dialectica", publicată de Victor Cousin *****, și o serie de interpretări și comentarii, publicate recent baie B Geyer: "Comentarii la Porfiry", "Comentarii la "Categorii", "Comentarii la "La interpretare" ******, în aceste lucrări Abelard își dezvăluie talentul excepțional, care i-a adus succes în predare: arta a punerii în scenă a celor mai interesante întrebări filozofice despre textele luate în considerare, claritatea în discutarea problemelor, rigoarea formulărilor în procesul de rezolvare a acestora A avut întotdeauna în fața ochilor lucrările lui Boethius, pe care le-a comentat, totuși, departe de a fi purtat de tendințele lor platonice, Abelard le-a interpretat în mod conștient în ceea ce credea că este adevăratul sens aristotelic; uneori era așa, dar a rămas mereu abelarian Apropo, trebuie luat în considerare faptul că Abelard cunoștea doar o parte din lucrările logice ale lui Aristotel și nu cunoștea complet lucrări precum "Fizica" sau "Despre suflet", a căror cunoaștere ar fi avut o importanță capitală pentru el Poate că nu trebuie supărat din cauza asta, pentru că datorită acestei ignoranțe, Abelard a fost nevoit să inventeze și să se compună Ca toți profesorii de logică ai timpului său, Abelard a ajuns la filozofie în legătură cu problema universalelor Întrebările puse de Porfiry s-au rezumat la dacă universalurile există în lumea reală sau numai în gândire: utrum verum esse habeant an tantum in opinione consistant*******; dacă ele există cu adevărat, atunci sunt corporale sau necorporale; în sfârşit, indiferent dacă sunt separate de obiectele sensibile sau conţinute în ele La aceste trei întrebări Porphyry Abelard adaugă o a patra, care mai târziu a devenit clasică ca și primele trei: își păstrează oare genurile și speciile semnificația pentru gândire dacă indivizii care le aparțin încetează să existe? De exemplu, cuvântul "trandafir" ar avea sens dacă nu ar mai exista trandafiri? Rezolvarea acestor probleme este determinată de rezolvarea primei: sunt universalele doar un obiect de gândire sau există ele în realitate? Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea Prima soluție posibilă este să presupunem că universalul este un lucru (res) Dar lucrul poate fi înțeles în două sensuri diferite Dacă îl urmăm pe Boethius, atunci trebuie să admitem că în cadrul unei specii, care este, de exemplu, o persoană, toți indivizii au esența unei persoane, dar se deosebesc unul de celălalt într-un set de accidente (înălțime, fizic, culoarea pielii, etc ), drept urmare Socrate există ceva diferit de Platon Astfel, "omul" universal este esența comună a indivizilor Să luăm acum în considerare mai multe specii - de exemplu, om, cal și câine Se poate spune că esența lor comună este genul "animal" căruia îi aparțin toți, dar în cadrul căruia unul se deosebește de celălalt prin anumite trăsături: omul este un animal, ca orice alt animal, dar datorită diferenței specifice - un "animal care gândește" - aparține speciei "persoană" La fel ca o specie, un gen este, de asemenea, o entitate Abelard a înțeles bine poziția lui Boethius de comentator al lui Porfir, dar principala dificultate a crescut, la fel ca și dificultatea de a o depăși Această dificultate constă în faptul că unul și același universal ("animal", "om") trebuie să fie în întregime conținut în sine și, în același timp, să rămână în întregime în fiecare dintre indivizii din care este un gen sau specie Boethius o depășește afirmând că universalurile, luate în sine, sunt doar obiecte de gândire, dar ele există cu adevărat la indivizi, trupești și senzuale, în accidentele lor Abelard consideră că această soluție este inacceptabilă, întrucât oricât de înalte autorități filozofice o apără, fizica o contrazice: "cui etsi auctoritates consentire plurimum videantur, physica modis omnibus repugnat"* Prin "fizică" Abelard înseamnă natura corpurilor fizice Experiența arată că speciile diferă cu adevărat una de alta; prin urmare, ele nu ar exista dacă nu ar aparține aceluiași gen Dacă "animalul" universal este real și în întregime prezent atât sub forma de "om" cât și sub forma de "cal", atunci animalul gândește sub forma de "om" și nu gândește sub forma de "cal" Deci unul și același lucru este și el însuși și contradicția sa, ceea ce este imposibil Prin urmare, trebuie găsită o altă soluție Iar soluția găsită de Abelard este de fapt mai aproape de adevăr Constă în afirmația că indivizii diferă nu numai prin formele lor accidentale, ci prin însăși esența lor: ceva conținut în unul dintre ei nu este cu adevărat conținut în celălalt Pentru cei care susțin această concepție, esența fiecărui individ este într-adevăr diferită de esența oricărui alt individ: niciun individ nu are nimic în comun cu altul, fie ca materie, fie ca formă Până în acest punct, totul este clar Dar, din păcate, susținătorii acestei poziții caută să păstreze universalitatea esențelor și, pentru a evita dificultățile evidențiate mai sus, spun că diferite lucruri sunt de fapt aceleași - dacă nu în mod esențial (întrucât fiecare are propria sa esență), atunci cel puțin indiferent (indiferentemment)** Astfel, indiferența (în-diferență) (lipsa de diferență, "fără-diferență") a formelor individual diferite în cadrul aceleiași specii este suficientă pentru a recunoaște la indivizi universalitatea unei forme specifice Cu alte cuvinte, pentru a explica că indivizii care nu au nimic în comun sunt asemănători între ei, este suficient să presupunem că sunt "indiferenți" Aceasta pare a fi decizia în spatele căreia Guillaume de Champeaux a vrut să se ascundă după ce Abelard a respins prima sa decizie Este clar că elevul său formidabil l-a negat pe al doilea Dacă interpretăm indistincbilitatea într-un sens pur negativ, atunci se dovedește că Socrate nu este diferit de Platon, deoarece amândoi sunt oameni, dar atunci trebuie să recunoaștem că nu diferă în niciun fel și ca pietrele, deoarece nici unul, nici celălalt este așa Peter Abelard și adversarii săi sunt Situația poate fi corectată spunând că acești indivizi nu diferă ca oameni tocmai în sens pozitiv; dar apoi vom întâlni din nou toate dificultățile inerente soluției anterioare, deoarece în esență ambele soluții sunt aceleași Într-un sens pasiv, "a nu se deosebi de" este același cu "a coincide cu", și atunci cum poate fi conținut universalul în individ? Universalul nu este, așa cum spun unii, o "colecție" de indivizi, deoarece este prezent în întregime în fiecare dintre ei Universalul precede indivizii, ei intră în el ca în specia lor; agregatul urmează indivizii, este format din ei Așadar, revenind la exemplul anterior, putem spune că Socrate "coincide" cu Platon prin aceea că ambele se referă la umanitate, dar dacă ar fi aceeași persoană, cu ce ar diferi? Sursa tuturor acestor dificultăți este iluzia că universalurile sunt lucruri reale, dacă nu în sine, atunci cel puțin la indivizi Nu realitatea în sine a ideilor lui Platon atacă Abelard, ci realitatea universalului genului în specii sau a universalului speciei în indivizi Motivul pentru aceasta este simplu: un universal este acela care poate fi un predicat în judecăți despre multe lucruri; dar nu există lucruri concrete, considerate individual sau colectiv, care să poată fi predicate în judecăți despre multe alte lucruri: fiecare dintre ele este doar el însuși și ceea ce este De aici Abelard trage concluzia finală: întrucât un asemenea gen ca universalitatea nu se poate referi la lucruri, el trebuie atribuit cuvintelor Gramaticiștii fac o distincție între termenii universali și termenii particulari (particulari) sau singulari (singuliers) Un termen privat este un predicat al unui singur individ, cum ar fi Socrate; un termen universal este un termen ales pentru a fi predicatul unui set de indivizi individuali specii cărora li se aplică după natura lor Astfel, universalitatea este doar o funcție logică a unor cuvinte S-ar putea crede că aici Abelard a revenit pur și simplu la poziția lui Roscelinus, pentru care universalul era doar un "flatus vocis" - un vot Cu toate acestea, nu este Dacă Roscelinus ar avea dreptate, fiecare construcție gramaticală corectă ar avea un sens logic, iar logica s-ar reduce la gramatică Dar acest lucru nu este adevărat, întrucât propoziţia "omul este o piatră" este la fel de corectă din punct de vedere gramatical ca şi propoziţia "omul este un animal"; cu toate acestea, doar al doilea dintre ele are sens logic Acest lucru ridică o nouă problemă: de ce unele predicții au sens logic și altele nu? Această problemă ne readuce la întrebarea de ce același nume poate fi atribuit mai multor indivizi Răspunsul lui Abelard este următorul: lucrurile în sine sunt astfel încât să facă posibilă predicarea universalelor Acest lucru este cu siguranță adevărat, din moment ce ideea nu poate fi extrasă din nimic și din moment ce universalurile nu există în afara lucrurilor, este necesar ca lucrurile să aibă ceva care ar putea justifica sensul logic sau lipsa de sens logică a predicațiilor care li se aplică Așezarea unui universal în lucruri, Abelard le-a numit stare sau statut, adică un mod de existență inerent fiecărui lucru Greșeala celor care atribuie universalelor orice existență reală este că confundă conceptul de "om", care nu este nimic, cu conceptul de "a fi om", care înseamnă ceva La fel, "calul" nu există, dar "a fi cal" este o realitate Din această realitate concretă trebuie să pornim pentru a explica sensul logic al predicațiilor, care doar în acest caz devine posibil Acest lucru nu ar fi posibil dacă ar exista un singur individ-om, individ-lo Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea shad etc , dar nu este așa Două sau mai multe persoane sunt similare prin aceea că fiecare dintre ei "este o persoană", adică se află în "statutul (starea) unei persoane" Aici nu vorbim despre presupunerea că au o "esență" comună care ar fi esența omului Nu ne referim la nicio entitate, clarifica Abelard; este vorba pur şi simplu de faptul că anumiţi indivizi - fiecare dintre ei - se găsesc în acelaşi statut cu alţi indivizi Aceste "statusuri" sunt "lucruri în sine, care posedă cutare sau cutare natură" Pentru a extrage universale din ele, este suficient să relevăm trăsăturile comune ale ființelor care se află în același statut și să le desemnăm cu un anumit cuvânt: "statum quoque hominis res ipsas in natura hominis statutas possumus appellare, quarum communem similitudinem iile concepit, qui vocabulum imposuit" * Rămâne de determinat conținutul acestor universale în gândire Pentru a afla, haideți să urmărim formarea lor Avem organe de simț și percepem obiecte, cum ar fi o persoană sau un turn Formăm o imagine a fiecărui obiect, iar din acel moment imaginea există separat de acesta; dacă turnul menționat se prăbușește, ne vom putea imagina Imaginile generate în noi de obiecte sunt diferite de imaginile artificiale pe care le creăm noi înșine, cum ar fi atunci când fantezim despre un oraș pe care nu l-am văzut niciodată Dar ele sunt și diferite de ceea ce este în mintea noastră când ne gândim la "om" sau "turn" în general Obiectul gândirii, care este un termen anume (logicianul va spune "individ" - ceea ce înseamnă individ), este diferit de obiect, care este un termen general sau "universal" Dacă vorbesc despre Petru sau Pavel, anumiți indivizi, atunci ideea mea este de altă natură decât atunci când vorbesc despre "om"; Nu reprezint "turnul Clunyului" când vorbesc pur și simplu de "turn" Concepția mea despre individ este una vie, precisă, definită prezentare detaliată; reprezentarea universală, în schimb, este slabă, vagă și relativ nedeterminată: nu conține decât elementele comune ale indivizilor similari care au dat naștere acesteia Deci universal este doar un cuvânt care denotă o imagine vagă extrasă prin gândire dintr-o multitudine de indivizi de natură similară și, deci, în același "statut" Apropo, acesta este motivul pentru care termenul "idee" nu este potrivit pentru reprezentări Strict vorbind, o idee este un act unic și simplu prin care intelectul își reprezintă în diverse moduri o multitudine de indivizi din aceeași specie sau gen După cum observă pe bună dreptate gramaticul Priscian (XVII, , ), aceasta este cunoașterea faptului că Dumnezeu posedă lucrurile și, prin urmare, se poate vorbi în mod corect despre ideile lui Dumnezeu; dar în raport cu omul nu este așa Este adevărat că artizanii au o "idee" despre ce urmează să facă Imaginându-și mai întâi obiectul pe care intenționează să-l realizeze, ei lucrează apoi după acest model, care, ca să spunem așa, intră în corpul obiectului realizat după asemănarea lui Așa că oamenii forjează săbii și construiesc case Dar aceasta se aplică numai obiectelor artificiale, despre care avem idei, și nu ființelor naturale, pentru care Dumnezeu are idei, căci El este cauza lor; iar noi nu stăpânim ideile lor, căci nu suntem cauza lor Prin urmare, avem imagini doar de origine senzuală Cu greu ne este posibil să ne ridicăm mai sus, la o înțelegere pur intelectuală a naturii lucrurilor, întrucât percepția exterioară a accidentelor senzuale ne împiedică: "homines qui per sensus tantum res cognoscunt, vix aut nunquam ad hujusmodi simplicim intel-ligentiam conscendunt, et ne pure rerum naturas concipiant , accidentium exterior sensualitas impedit"** Acest fapt are implicații epistemologice importante Singura cunoaștere exactă referitoare la obiectele reale este aceea a ființelor individuale (etres), Peter Abelard și adversarii săi cel putin pentru un om În toate astfel de cazuri există înțelegere intelectuală (intelligentia) în sensul propriu al cuvântului Dimpotrivă, când gândim în general, gândim ceva nedefinit, iar aici nu putem vorbi decât de părere (opio) Acest lucru este bine cunoscut din experiență Despre tot ceea ce oamenii nu percep cu simțurile, ei nu au atât cunoștințe cât o părere: "unde homines in his quae sensu non attrectaverunt, magis opinionem quam intelligentiam habere contingit"* Când ne imaginăm un oraș despre care ni se vorbește, dar pe care nu l-am văzut niciodată, ce uimire ne așteaptă în ziua când îl vedem pentru prima dată! "Universalele" noastre costă puțin Sunt ca formele interioare ale lucrurilor, precum orașele, pe care nu le-am văzut niciodată, dar a căror imagine o inventăm: "ita etiam credo de intrinsecis formis quae ad sensus non veniunt, qualis est rationalitas et mortalitas, paternitas, sessio, magis nos opinionem habere" ** Fără teama de inexactitate, poziția lui Abelard poate fi rezumată astfel: există doar o opinie despre universal, doar cunoștințe despre particular Nu se află pe linia imaginară care leagă Aristotel de Sf Toma d'Aquino, ci mai degrabă pe linia care leagă gramatica speculativă cu William of Ockham Într-adevăr, pentru Abelard, universalele sunt doar "sensul numelor": "nominum significatio" Procesul prin care se formează se numește "abstracție" În realitate, materia și forma ne sunt întotdeauna date împreună, dar intelectul nostru este capabil să acorde atenție doar formei sau numai materiei Acest act este abstractizare Cu toate acestea, o astfel de înțelegere a lucrurilor nu duce la amăgire Intelectul nu greșește gândind forma și materia separat; s-ar înșela crezând că fie materia, fie forma există separat, dar atunci ar exista o combinație falsă de abstracțiuni, și nu abstracție Acesta din urmă constă numai în modul în care atenția Percepția este îndreptată către lucruri și ia în considerare separat ceea ce nu există separat Cunoașterea constă în afirmarea coexistenței a ceea ce coexistă Opinia sau amăgirea constă în faptul că conștiința leagă ceea ce nu este cu adevărat conectat O astfel de explicație a abstracției merge la un nivel pur psihologic, care nu este deloc incompatibil cu ontologia aristotelică a cunoașterii, dar totuși străin de aceasta Această explicație va fi păstrată în școala augustiniană a secolului al XIII-lea și va fi completată în învățăturile lui Occam Acum suntem în măsură să răspundem la cele patru întrebări puse anterior Există genuri și specii, adică ele desemnează lucruri care există cu adevărat sau doar obiecte imaginabile? În sine ele există doar în minte (in intellectu solo et nudo et puro*'!'♦), dar ele denotă ființe reale, și anume aceleași lucruri separate cărora le indică termenii anumiți**** Să notăm o concluzie care va deveni deosebit de importantă în secolul al XIV-lea: singura realitate denotată prin termeni generali este realitatea denotată prin termeni particulari; nu există mai mult în "om" decât în "Socrate", ci mai degrabă și mai puțin A doua întrebare: universalele sunt corporale sau necorporale? Dacă are sens, atunci răspunsul trebuie să fie: cum sunteți numele universalului, deoarece natura lor este natura cuvintelor rostite, dar capacitatea lor de a desemna o colecție de indivizi similari este necorporală Deci cuvintele sunt corpul, sensul lor nu este trupul Ele sunt, spune Abelard, "incorporea quantum ad modum significationis"***** A treia întrebare este: universalele există în lucrurile sensibile sau în afara lor? Universalele incorporale sunt de două feluri: cele care există în afara sensibilului, cum ar fi Dumnezeu și sufletul, și cele care există în sensibil, cum ar fi formele corpurilor Universalele de al doilea fel rezidă în lucruri sensibile, dar Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea universalele care denotă forme separate de sensibil prin abstracție sunt în afara sensibilului Abelard crede că în acest fel este posibil să se împace Platon cu Aristotel, întrucât Aristotel spunea că formele există doar în ceea ce este perceput de simțuri, ceea ce este adevărat Cu toate acestea, Platon, "cercetătorul în fizică", a spus că aceste forme și-ar păstra natura chiar dacă ar cădea din percepția senzorială, ceea ce este și adevărat A patra întrebare este: pot persista universalii fără indivizi corespunzători? Ca nume care desemnează indivizi, ele ar înceta să mai existe, deoarece nu ar mai exista indivizii pe care i-au desemnat Cu toate acestea, însuși sensul lor ar fi păstrat, căci chiar dacă nu ar mai exista trandafiri, s-ar putea spune: trandafirul nu există * Semnificația istorică a lucrării lui Abelard în domeniul logicii este foarte mare A oferit un exemplu de discuție și soluție fundamentală a unei probleme pur filozofice, fără nicio legătură cu teologia Abelard nu este primul care ridică astfel de probleme Ele au fost forțate să fie puse de toți profesorii de logică ai timpului său, iar o serie de posibile soluții luate în considerare de Abelard confirmă ceea ce ne spune John de Salisbury: la acea vreme aceste probleme au găsit o varietate de soluții Totuși, poziția lui Abelard este aceea a unui profesor care câștigă argumentul și o pune capăt Dacă ne amintim că opera lui Ioan Scot Eriugena a fost în principal de natură teologică, atunci trebuie să fim de acord că după Boethius nu a existat o singură lucrare filozofică comparabilă cu lucrările lui Abelard Și dacă luăm în considerare originalitatea nominalismului său, atunci putem accepta fără ezitare paradoxul că primele studii în latină, unde s-au propus noi idei filosofice, au apărut în secolul al XII-lea după nașterea lui Hristos În orice caz, este clar că logica lui Abelard a avut o influență profundă asupra Evului Mediu Cu privire la întrebarea dacă logica tratează lucrurile (res) sau cuvintele (voces), s-au format două partide Respingând prima soluție, Abelard a contribuit semnificativ la transformarea logicii într-o știință autonomă, liberă în structura sa de orice presupuneri metafizice În această formă, va continua în învățământ la facultățile de arte**; acest lucru se va întâmpla datorită logicienilor remarcabili, dar acum puțin cunoscuți ai secolului al XIII-lea: William Sherwood (d ), studentul său parizian Peter of Spain (d ), de la ale cărui "Summulae logicales" și-a împrumutat probabil logica lui Psellus și lui Lambert din Auxerre, a cărui Summa logicae, scrisă pe la , este inspirată din aceeași tradiție Cu toate acestea, fiecare avantaj are un dezavantaj Este excelent să creezi o logică autonomă, autosuficientă ca știință, dar în același timp există riscul de a vedea într-o zi că această logică terministă este dezvoltată prin metode metafizice A venit timpul pentru apariția unui astfel de filozof precum Ockham Am văzut că Abelard nu a negat existența Ideilor în sensul propriu-zis în Dumnezeu Cu toate acestea, nu și-a putut folosi logica pentru a critica tezele metafizice, pe care pur și simplu le ignora, ci reducând realul la individ, și universalul la sensul termenilor, Abelard a creat bazele pe care această critică logică a metafizicii - pe care el el însuși nici nu a visat - se va forma la un moment dat Astfel de minți au onoarea de a reînnoi tot ce ating Ghinionul lor este că devin primele victime ale propriilor descoperiri După un simplu profesor de logică, vom întâlni un călugăr - un profesor de teologie Instinctul de încredere îl conduce într-o zi la problema centrală a moralității - la problema justificării morale a acțiunilor, pentru a cărei rezolvare a fost suficient să fii măcar un bun logician În a lui Cunoaște-te pe tine însuți Peter Abelard și adversarii săi însuși" ("Scito teipsum")* Abelard pornește din distincția dintre viciu și păcat Viciul este tendința de a face ceea ce nu se cuvine, adică dorința de a nu face ceea ce trebuie făcut și necumpătare față de ceea ce nu trebuie făcut** Din punctul de vedere al lui Abelard, viciul nu este un păcat, ci o înclinație spre păcat, cu care suntem capabili să luptăm și care ne oferă astfel posibilitatea de a avea merit Să adăugăm că, întrucât am dat o definiție negativă (a nu face, a nu se abține), păcatul este lipsit de substanță: este mai degrabă neființă decât ființă Păcatul nu stă în înclinația voinței, pentru că a face rău poate fi înclinația noastră firească; dar tot facem bine, pentru că atâta timp cât această înclinație rămâne în noi, ne luptăm cu ea Nici nu constă în rezultatul acțiunii, considerată, ca să spunem așa, în materialitatea ei Păcatul constă tocmai în a nu se abține de la ceea ce nu trebuie făcut, adică în conformitate cu acesta din urmă A fi de acord cu răul înseamnă a disprețui pe Dumnezeu, iar intenția de a face acest lucru este însăși esența păcatului Ceea ce este adevărat pentru rău este adevărat și pentru bine A face bine înseamnă a acționa cu intenția de a respecta voința lui Dumnezeu Prin urmare, trebuie să distingem între o intenție bună și un rezultat bun (opus), precum și o intenție rea și un rezultat rău Între unul și celălalt nu există o astfel de relație ca între tată și fiu Fiul unui om bun poate fi rău; în mod similar, rezultatul unei bune intenții se poate dovedi a fi rău, iar faptul că intenția care a dat naștere a fost bună nu schimbă nimic în natura rezultatului Totuși, binele, ca și răul, se plasează între înclinația spontană a voinței și actul (opus) însuși, care a dat naștere actului (operatio), și anume, în intenția care a îndreptat acest act Prin urmare, actul în sine nu are altă valoare morală decât aceea pe care o are intenția care l-a dat naștere Deci, nu este fapta și nici a lui rezultat O intenție care este bună în sine poate avea ca rezultat o faptă care este rea în sine și invers Dar un act moral dictat de o intenție bună este întotdeauna bun, iar un act moral dictat de o intenție rea este întotdeauna rău Astfel, atât în privința binelui cât și în ceea ce privește răul, moralitatea faptei se confundă cu morala intenției Dar ce este buna intenție? Aceasta nu este o intenție care pur și simplu pare a fi bună Aceasta este intenția, care este ceea ce este cu adevărat Pentru a face bine, nu este suficient să crezi că ceea ce faci îi este plăcut lui Dumnezeu - ai nevoie și de dorința lui Dumnezeu ca o persoană să facă exact asta Această corectare înțeleaptă îl duce pe Abelard în dificultăți serioase El vede clar că impresia personală că ai o intenție bună nu este suficientă, altfel persecutorii lui Iisus Hristos și martirii ar putea primi justificare morală Cu toate acestea, nimeni nu este drept fără credință Dar cum ar putea oamenii să aibă intenții bune înainte ca Evanghelia să fie predicată? Și în timpul predicii, Hristos a vestit adevărul unor orașe, lăsând pe altele în eroare Chiar și acum, mulți necredincioși ar putea fi convertiți dacă ar cunoaște Evanghelia, dar nu o știu Cum pot intențiile și faptele lor să fie bune? Analizând logic consecințele acestor afirmații, Abelard insistă că rolul decisiv îi revine intenției Evident, cei care nu cunosc Evanghelia, care nu cred în Hristos, nu fac niciun păcat Cum poți păcătui împotriva a ceea ce nu cunoști? Este clar că acțiunile unor astfel de oameni pot fi rele, dar cum pot fi ei responsabili pentru aceste acțiuni dacă nu pot ști? Un om țintește cu arcul către o pasăre pe care o vede și ucide un om pe care nu o vede: rezultatul este rău, dar fapta nu este Prigonitorii lui Hristos au făcut o faptă rea, punându-L la moarte, dar Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea dacă ar fi acţionat conform conştiinţei lor, ar fi păcătuit mai mult salvându-i viaţa Totul ar fi corect dacă Abelard nu ar întâmpina aici o astfel de dificultate teologică: indiferent cum le-am privi acțiunile din punct de vedere moral, cei care mor fără să cunoască Evanghelia sunt condamnați Cum să explic? La urma urmei, dacă ei, necunoscând Evanghelia, acţionează contrar legilor ei, atunci nu este vina lor! Iată răspunsul lui Abelard: "Spunem că necredința în care au murit acești oameni este suficientă pentru condamnarea lor, deși motivul orbirii la care Dumnezeu i-a predat nu ne este indicat"* Așa că într-o zi, maestrul Petru s-a împiedicat și s-a oprit, dar, după cum vom vedea, nu pentru mult timp Cartea "Sic et pop" a fost scrisă probabil în - În Theologia christiana, care a apărut imediat după ea ( - )**, Abelard a găsit aceeași dificultate, dar de data aceasta a mutat-o la un nivel în care ar putea fi rezolvată, cel puțin parțial Principiul că necredința este exclusă din împărăția lui Dumnezeu rămâne același, dar cine sunt necredincioșii? Filozofii păgâni, de exemplu, merită acest nume? Revenind de-a lungul secolelor la cele mai marinime judecăți ale Sf Iustin, Abelard susține că cei dintre ei care au dus cele mai corecte vieți au primit o lumină a adevărului de la Dumnezeu Ei au învățat că există un singur Dumnezeu; unele dintre ele - după cum se poate vedea citind Sf Augustin, a prefigurat dogma Treimii și chiar tainele Întrupării și Răscumpărării Întrucât Dumnezeu le-a revelat evreilor prin profeți esența adevărurilor mântuitoare și neamurilor prin filozofi, nu există iertare pentru ei dacă nu au ascultat instrucțiunile învățătorilor lor; dimpotrivă, cei ce aud sunt mântuiţi Abelard credea că mulți păgâni și unii evrei au fost mântuiți, iar printre păgâni - mai întâi grecii, iar apoi latinii care le-au urmat învățăturile Cu toate acestea, pentru a verifica acest lucru, este suficient să ne uităm la modul în care trăiau filozofii Ce știm despre viața lor, mărturie Rezultă că au respectat legea naturală, pe care Evanghelia a adus-o doar la perfecțiune Prin urmare, nu trebuie să ne mire de conformitatea vieții lor cu ceea ce predică Evanghelia și ale cărui exemple sunt date de sfinți După ce citează o serie de mărturii, Abelard concluzionează: "Așadar, afirmăm că viața lor, ca și învățătura lor, exprimă desăvârșirea evanghelică și apostolică la cel mai înalt grad, că au puțină sau deloc distanță de religia creștină și că suntem uniți nu numai în morala noastră, ci chiar și în denumirea Căci ne numim creștini pentru că adevărata înțelepciune, adică înțelepciunea lui Dumnezeu Tatăl, este Hristos; merităm cu adevărat să fim numiți filozofi dacă Îl iubim cu adevărat pe Hristos " Dacă este și inversul adevărat, cum li se poate refuza filozofilor dreptul de a se numi creștini? Poate că erau păgâni doar după origine națională, dar nu și prin credință: gentiles fortasse natione, non fide, omnes fueruntphilosophi*** De aceea, ei nu pot fi lăsați să fie osândiți ca necredincioși, aceia cărora, după cum le mărturisește însuși apostolul Pavel, Dumnezeu le-a descoperit tainele credinței și tainele adânci ale Treimii Ioan Botezătorul și mulți alții au fost mântuiți fără sacramente De ce nu s-ar putea întâmpla același lucru cu filozofii? Mai degrabă ar trebui să ne fie rușine de viața noastră, văzând cum au știut să trăiască acești oameni minunați, neavând nici revelația Evangheliei, nici ajutorul harului **** Aici Abelard dezvăluie fără rușine direcția care se simte în toată opera sa, dar mai ales în cea de-a opta scrisoare către Heloise, unde scrie despre har ca înflorire a naturii, și în Dialogul dintre un evreu, un filosof și un creștin, în care Creștinismul este interpretat ca adevăr total care conține toate celelalte adevăruri În această ultimă lucrare, pe care Abelard a fost împiedicat să o ducă la bun sfârșit prin moarte, vedem un creștin care caută să convertească evrei și neamuri, nu negând adevărurile pe care ei le afirmă, ci recunoscându-le ca fiind incluse în mai multe dosare Peter Abelard și adversarii săi adevărul plictisitor și bogat al credinței creștine Abelard avea o minte strălucitoare și o inimă nobilă Revelația creștină nu a fost niciodată pentru el o barieră de netrecut, care îi despărțea pe aleși de cei reprobi, adevăr și eroare Abelar cunoștea pasajele secrete dintr-o parte în alta și era fericit să creadă că străvechii pe care îi iubea le găsiseră El însuși a trecut de la credință la rațiune cu o puritate și îndrăzneală pe care William de Sf Thierry și Sf Bernard de Clairvaux a fost simțit prea viu pentru a nu ierta: "nil videt per speculum, nil in aenigmat"* Totul îi era clar, chiar și un mister Spuneam că motivul pentru aceasta a fost lipsa de sinceritate a credinței sale: rațiunea filosofilor i se părea prea mult ca credința, pentru ca credința să nu pară prea mult ca rațiunea filozofilor Este imposibil de înțeles acest lucru fără a ne aminti de creștinii luminați din secolul al XVI-lea, precum Erasmus, pentru care distanța dintre înțelepciunea antică și înțelepciunea Evangheliei va părea destul de scurtă Dar Abelard nu este un prototip al secolului al XVI-lea: este un om al secolului al XII-lea, crescut de cultura antică în forma pe care a avut-o la vremea lui, impregnat mai mult decât alții cu o încredere nobilă în adevăratul catolicism și care exprimă această încredere cu energie nedivizată; îi caracterizează toate scrierile, indiferent despre ce scrie Influența lui Abelard a fost enormă Nu se poate spune că remarcabilele sale calități umane au fost singurul motiv pentru care această influență l-a supraviețuit mult timp, dar cel puțin este clar că sfârșitul secolului al XII-lea i-a datorat lui Abelard nașterea gustului pentru rigoarea tehnică și pentru explicațiile exhaustive - chiar și în teologie, unde s-ar regăsi aceste calităţi expresie deplină în sintezele doctrinare ale secolului al XIII-lea Abelard, parcă, a creat un "standard" intelectual sub care nu mai era posibil să cadă - Xia - În istoria teologiei Evului Mediu, acest lucru se putea vedea mult mai bine decât în istoria filosofiei, căci chiar dacă în Filosofia lui Abelard și a eșuat, apoi studenții săi străluciți, care i-au acceptat și și-au continuat cercetările, au arătat destul de clar cât de fructuos a fost noul spirit pe care l-a introdus Personalitatea și creativitatea lui Abelard au dominat atât de ferm predarea logicii în vremea lui încât am dori să uităm de adversarii săi dacă el însuși nu ne-ar aminti de ei - măcar unul Prin urmare, efectul perspectivei trebuie depășit Guillaume de Champeau, care în poveștile lui Abelard apare ca o figură foarte jalnică, nu era deloc un profesor inactiv care invidia gloria în curs de naștere a unui student care i-a luat constant posturile și autoritatea După ce a studiat la Paris cu Manegold de Lautenbach, sub influența căruia a dezvoltat o înclinație timpurie spre studiile spirituale, apoi cu Anselm de Lansky și Roscelin, a părăsit predarea la Școala Catedralei din Paris doar din cauza necesității de a accepta Abația Saint-Victor , unde s-a pensionat Dacă este adevărat că era într-adevăr înclinat spre o orientare mistică, care în curând a ajuns să predomine în el, atunci influența sa asupra dezvoltării spiritualității medievale nu este inferioară celei a lui Abelard asupra istoriei logicii A fost un prieten credincios al lui St Bernard și din motive cu totul diferite decât opoziția lor generală față de Abelard Devenind în episcopul orașului Châlons-sur-Marne, Guillaume a murit în anul d Hr Despre cele două soluții succesive ale sale la problema universalelor știm din povestea lui Abelard, plasată în Historia calamitatum și care povestește despre lupta sa victorioasă împotriva profesorului său ** Prima soluție aproape a coincis cu soluția lui Boethius, pe care, după cum am văzut, Abelard a criticat-o Guillaume de Champeau a predat despre "comunitatea universalelor" ("communitas universalium"), înțelegând prin aceasta faptul că esența speciei se presupune că este comună indivizilor; acestea din urmă diferă doar unele de altele Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea o varietate de accidente (creștere, culoare etc ) care le conferă un caracter individual Astfel, Platon și Socrate au aceeași esență - "om", care într-un caz devine Platon, iar în celălalt Socrate Când Abelard a obiectat că, dacă esența "om" este prezentă în întregime la Platon, atunci ea nu poate locui simultan în Socrate, Guillaume s-a înclinat către a doua soluție - "indiferența" universalelor - care, după cum am văzut, a fost respinsă și de Abelard A spune că universalii sunt prezenți la indivizi "indiferent" ("indiferent"), așa cum, de altfel, spunea deja Boethius (B Geyer), înseamnă a spune că nu există nicio diferență între indivizii luați în considerare, ci doar asemănare Așa a afirmat și Abelard: "cum dicunt idem esse in Socrate et Platone, idem pro indifferenti, id est consimili, inteligunt"* Am văzut că Abelard a renunțat la a doua teză, reducând-o la prima, dar de data aceasta victoria sa nu a fost atât de completă pe cât credea Poziția lui este aproape aceeași cu cea luată în cele din urmă de Guillaume, chiar și în termeni Platon și Socrate, spunea însuși Abelard, sunt atât de asemănători între ei, încât fiecare dintre ei se află într-o stare umană Între "statutul" lui Abelard și "asemănarea" lui Guillaume, diferența este abia perceptibilă Ockham ia clasificat atât pe Guillaume, cât și pe Abelard drept realiști Poate că Abelard a rămas un elev al lui Guillaume într-o măsură mai mare decât credea el însuși** Oricum ar fi, să ne amintim cele două formule ale lui Guillaume; nici "communitas", nici "indifferentia" nu au murit odată cu el: în secolul al XIII-lea şi chiar în secolul al XIV-lea mai au apărători A treia propoziție, pe care, după cum am văzut, Abelard a respins-o, este propoziția "totalității" sau "grupului" ("collectio") În Metalogicon (II, ), Ioan de Salisbury îi atribuie lui Joscelin de Soissons (d )*** doctrina că universalitatea a fost respinsă la indivizii luați individual, dar recunoscută la indivizii considerați ca un întreg Victor Vărul, sub numele de Abelard, a publicat tratatul "Despre genuri și specii" ("De generibus et speciebus"), care, evident, nu ar fi putut aparține condeiului său, mai ales că această teză este susținută în ea Probabil că Joscelin însuși a fost autorul, sau cel puțin această lucrare reflectă învățătura lui Conceptul de universalitate ca totalitate este definit acolo astfel: "Nu numesc specie nu acea esență a unei persoane care este prezentă numai în Socrate sau în orice alt individ, ci totalitatea generală care formează o colecție de alte singularități de această natură sed totam illam collectionem ex singulis aliis hujus naturae conjunctam)" Plural în esență, deoarece este format din indivizi, poporul este încă un grup Când se spune "specie", "universal", "natura", atunci aceste concepte includ tocmai acest gen de realitate colectivă Chiar și la individ, specia apare ca un fel de materie, a cărei individualitate este forma Deci, pentru Socrate, "omul" este materie, a cărei formă ar fi "socraticitatea" De aceea "omul" este înțeles aici nu ca materie comună tuturor indivizilor grupului Socrate are propria sa umanitate, așa cum o are Platon, astfel încât "socraticitatea" care îl constituie formal pe Socrate nu se găsește în nimeni altcineva decât în Socrate; esența "omului", susținută de "socraticitate" la Socrate, nu se regăsește în nimeni altcineva decât în Socrate Este clar că aici cu greu se poate vorbi de realismul universalelor Această învățătură subliniază puternic realitatea individului; în atribuirea universalității grupului, ea afirmă doar un fapt care ar trebui explicat Dar oare Abelard reușește mai mult cu poziția sa pe "status"? L-am văzut împotriva lui Joscelin argumentând că grupul îi urmează pe indivizii care îl formează Acest lucru este evident și tocmai am observat că Joscelin a înțeles asta Dar când Abelard spune că "statutul" lui Socrate și Platon este același, nici el nu se ferește de jena Peter Abelard și adversarii săi Dacă la aceste încercări de rezolvare a problemei adăugăm propoziția despre "conformitate" ("conformitas") dezvoltată de Gilbert de Portretan, atunci trebuie să admitem că Abelard a avut cu care să lupte o întreagă armată de realiști, iar varietatea soluțiilor propuse justifică oboseala amuzantă a lui Ioan de Salisbury Cu toate acestea, dintre toți acești profesori, poate fi identificat cel puțin unul care a prevăzut aspectele metafizice grave ale problemei Acesta este Adelhard din Bath (Adelard din Bath), un englez care a studiat la Lahn și Tours Ceea mai bun din ceea ce știa, se datorează dragostei de călătorie, care l-a adus în Italia, Sicilia, Grecia și Asia Mică El ar trebui să fie considerat unul dintre primii - după Herbert de Aurillac - intermediari între știința arabă și școlile din Occident Lucrarea lui Adelhard "Questions of Nature" ("Quaestiones naturales") prezintă aspectele științifice ale operei sale Dar între și a scris un tratat Despre identici și diferite (De eodem et diverso), operă formată din proză destinată lecturii, din versuri destinate cântării (chantefable) și care amintește astfel de Consolarea lui Boethius prin filozofie Oreo și-a remarcat bine semnificația în istoria problemei universalelor Începând analiza sa în spiritul nominalismului, Adelhard definește genul și specia ca fiind numele lucrurilor pe care le conțin ("rerum subjectarum nomina sunt") Prin urmare, Aristotel avea motive să spună că ele există numai la indivizi; dar acest fel de a fi nu înseamnă că nu sunt nimic Fiecare ființă vizibilă este simultan și în mod egal un individ, o specie și un gen, în funcție de cât de adânc pătrund viziunea și gândirea noastră în ea - și aici Platon se dovedește a avea dreptate Cunoașterea unei ființe ca individ este cea mai grosolană: "Numai cunoașterea directă a neinițiaților ia în considerare doar indivizii; in ceea ce priveste cunoasterea cei care descoperă priveliștea, îi încurcă nu numai pe profani, care sunt străini de știința literaturii, ci în mare măsură pe cei care sunt inițiați în mister Într-adevăr, obișnuiți să folosească ochii pentru a distinge lucrurile, lungimea, lățimea, înălțimea lor și, fie unul sau mai multe lucruri, locația și împrejurimile lor, ei devin ca prizonierii întunericului atunci când încearcă să recunoască vederea; ei nu o pot nici contempla, nici cunoaște ca pe ceva simplu, neavând nici număr, nici limite spațiale, nu se pot ridica deloc la nivelul cuvântului "vedere" Iar cel căruia i se vorbește despre universale se uită surprins: cine mă va ridica acolo unde locuiesc ei? Imaginația tulbură mintea și se opune cu gelozie înțelegerii sale Dar așa este cu muritorii În ceea ce privește gândirea divină, care este îmbrăcată într-o țesătură subțire și irizată, ea, neavând bariere în calea imaginației, este capabilă să recunoască clar materia din formele sale și formele fie separat, fie toate în același timp Într-adevăr, înainte ca toate lucrurile pe care le vezi să devină conectate, ele erau simple în "Nusa" (minte) Cum și în ce formă au rămas există o întrebare mai subtilă, despre care vom vorbi în altă parte Și acum revenim la subiectul nostru Ceea ce vezi este în același timp un gen, o specie și un individ Aristotel a considerat pe bună dreptate că toate acestea există doar în ceea ce este perceput senzual De fapt, doar câteva dintre lucrurile accesibile simțurilor sunt explorate mai mult sau mai puțin detaliat Pe de altă parte, întrucât nimeni nu vede lucrurile așa cum sunt în sine, într-o stare pură în afara imaginației, Platon spunea că ele există și că sunt vizibile în afara sensibilului, adică în gândirea divină Totuși, dacă modific toate acestea pentru a le pune în ordine, nu sunt gata să justific eroarea în care au căzut toți cei care au vorbit pe acest subiect Ultima propoziție arată că Adelhard nu este Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea înclinat spre eclectism Nu își face iluzii că adversarii din fața lui se vor putea opune imediat și vor lua punctul de vedere corect; dar el indică o diferență între două niveluri, la fiecare dintre ele una dintre cele două teze opuse este adevărată Am văzut că Abelard nu a respins deloc Ideile, ci a fost de acord cu existența lor în gândirea divină Astfel, observăm cum, de la începutul secolului al XII-lea, se pregătea o sinteză creștină a secolului al XIII-lea, care va fi inspirată de Aristotel în ceea ce privește interpretarea ordinii senzuale și de Platon în ceea ce privește interpretarea ordine divină ЛИТЕРАТУРА Проблема универсалий: Reiners J Realismul aristotelic în scolastica timpurie Bonn, ; idem Nominalismul în scolastica timpurie Munster, Вера и разум: Englhardt G Dezvoltarea psihologiei credinței dogmatice în scolastica medievală de la Controversa Abelard (în jurul anului ) până la Filip Cancelarul (d ) Munster, Abelard: Migne J P (ed ) Patrologiae cursus completus Seria latina, t ; completate de lucrările lui V Cousin: Cousin V Ouvrages inedits d'Abelard P , ; idem opera Petri Abaelardi P , - , voi - ; Geyer B Die philosophischen Schriften Peter Abelards Munster, - , Bde (o lucrare necesară ca punct de plecare pentru studiul logicii lui Abelard); Ostlender H Peter Abaelards Theologia "Summi boni" zum ersten Male vollstandig herausgegeben Munster, ; Remusat Ch de Abelard, sa vie, sa philosophie et sa theologie a -a ed P, , voi - ; Ottaviano C Pietro Abelardo, la vita, le opera, il pensiero Roma, ; SikesJ K Peter Abailard Cambridge, Despre doctrina etică a lui Abelard: Rohmer J La finalite morale chez les theologiens de saint Augustin ă Duns Scot P , , cap II-III Despre pasiunea amoroasă a lui Abelard: Charrier Ch Heloise dans l'histoire et dans la legende P , ; Gilson E Heloise et Abelard P, Гильом из Шампо: Lefevre G Variațiile lui Guillaume de Champeaux asupra chestiunii universalelor Studiu urmat de documente originale Lille, Жослен из Суассона: De generibus et speciebus // Cousin V Lucrări inedite de Abelard pentru a sluji istoriei filozofiei scolastice în Franța p , , p - Аделхард (Аделард) și з Бата: Willner Н De la Adelard von Bath Traktat "De eodem et diverso" Munster, СПЕКУЛЯТИВНАЯ МИСТИКА Sfântul Bernard de Clairvaux ( - ), acel om de acțiune remarcabil și conducător neobișnuit de capabil, în care a fost întruchipat geniul religios al întregii sale epoci, a fost și unul dintre fondatorii misticii medievale El nu a negat beneficiul pe care, ocazional, îl pot aduce cunoștințele din domeniul dialecticii și al filosofiei și cu atât mai mult nu și-a permis atacuri mânioase, ci abstracte împotriva filozofilor și dialecticienilor; și totuși susținea că științele seculare au o valoare neglijabilă în comparație cu științele sacre I-a observat cu atenție pe filozofii-teologi ai timpului său Sfântul Bernard a putut să facă o serie de concesii fundamentale în ceea ce privește studiul filosofiei, dar și-a exprimat adevăratele gânduri în cuvintele: filosofia mea este cunoașterea lui Isus și a lui Isus răstignit În ceea ce privește atitudinea sa personală față de dialecticieni, aceasta se reflectă în lupta pe care a dus-o împotriva lui Abelard și Gilbert de Porretan: tendințele lor generale și toleranța excesivă pentru o abordare rațională a teologiei l-au tulburat foarte mult Cu siguranță, St Bernard nu a făcut nimic pentru a grăbi formarea marilor școli de filozofie școlară Era suspicios față de încercările contemporane de a promova acest lucru, dar și-a dezvoltat temeinic propria doctrină a iubirii mistice și a devenit Misticismul speculativ chiar iniţiatorul mişcării care s-a dezvoltat în secolele următoare* Calea care duce la adevăr este Hristos, iar marea învăţătură a lui Hristos este smerenia O altă instrucțiune este munca, a treia sunt roadele muncii Lucrarea care ne este încredințată în primul rând, dacă vrem să știm, este să ne smerim Umilința poate fi definită ca o virtute, datorită căreia o persoană, știind exact ce este, cade în propriile sale ochi Această virtute este stăpânită de cei în ale căror inimi sunt pași pentru a urca treptat la Dumnezeu Conform învățăturilor Sf Benedict, sunt douăsprezece trepte de smerenie, dar acest sfânt mai degrabă ne arată cum să le urcăm, decât cum să le numărăm Ajunși la culmea smereniei, ajungem la primul pas al adevărului, care constă în a ne recunoaște propria nesemnificație Din această etapă, ne ridicăm imediat la a doua - iubirea, pentru că, recunoscându-ne propria nesemnificație, simpatizăm cu neputința aproapelui De la a doua treaptă, trecem cu ușurință la a treia, deoarece la fel de plini de compasiune față de neantul nostru și de neantul altuia, ne plângem păcatele și murdăria noastră, le urâm, ne străduim pentru dreptate și ne purificăm inimile pentru a le face capabile de contemplând obiectele cereşti Aceștia sunt cei trei pași ai adevărului care urmează cei doisprezece pași ai smereniei La primul ne ridicăm prin efortul smereniei, la al doilea - gratie sentimentului de compasiune, ardoarea contemplatiei ajuta la ridicarea la a treia Adevărul este aspru la primul pas, evlavios la al doilea și pur la al treilea Este de la sine înțeles că dacă există grade de smerenie, atunci există și grade de mândrie; a urca pe unul înseamnă a coborî pe celălalt, a urma calea binelui înseamnă a te îndepărta de calea răului Punctul culminant al cunoașterii umane este atins de suflet în stare de extaz, când într-un fel se desparte de trup, se golește și se pierde pentru a se bucura de un fel de comuniune cu Dumnezeu Această comunicare duce la o criză și, parcă, îndumnezeirea sufletului cu dragoste: "Ca o picătură de apă care cade într-o cantitate mare de vin, pare că se dizolvă și dispare, căpătând gustul și culoarea vinului; cum metalul înroșit devine ca focul și pare să-și piardă forma inițială; cum aerul, plin de lumina solară, pare să se transforme în această strălucire strălucitoare, astfel încât nu mai este luminat de soare, ci el însuși a devenit lumină; din acest punct de vedere, ființa nu pare a fi luminată, ci radiantă de lumină, și astfel fiecare sentiment uman dintre sfinți trebuie să se topească pentru a se revărsa în voia lui Dumnezeu Într-adevăr, cum va fi Dumnezeu totul în toate dacă ceva din om rămâne în om? Fără îndoială, substanța ei va rămâne, dar într-o altă formă, într-o altă putere și într-o altă glorie Ultima frază din St Benedict, fără nicio exagerare, coincide cu gândurile Sf Bernard: chiar și atunci când o persoană se contopește cu Dumnezeu - dacă prin har se realizează o asemănare și o asemănare perfectă a voinței umane și a voinței lui Dumnezeu - atunci și atunci substanța umană rămâne infinit diferită de cea divină Numai iubirea poate realiza miracolul unității perfecte în prezența unei diferențe fundamentale de ființe Acordul a două voințe, dar fără un amestec de substanțe (non substantiis confusos, sed voluntate consentaneos) - iată ce este această unire a dorințelor și acordul în dragoste Și aceasta este și ultima limită, pe care o persoană o atinge uneori pentru o clipă în această viață prin extaz și pe care o poate atinge pentru totdeauna doar într-o stare fericită Totuși, și atunci unitatea omului cu Dumnezeu este cu totul incomparabilă cu unitatea Fiului și a Tatălui, care nu mai este nici măcar unitate, ci unicitatea însăși: felix unio, si experians; nulla si comparaveris** Influența profundă a Sf Bernard despre contemporani și descendenți se explică prin mai multe motive: venerarea sfințeniei sale, elocvența lucrărilor sale și autoritatea unui reformator religios Dar trebuie remarcate în mod special alte două motive: Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea și-a bazat învățătura pe experiența personală a extazului și a oferit o interpretare complet dezvoltată a acestei experiențe Într-o serie lungă de predici despre Cântarea Cântărilor, Sf Bernard a arătat clar că uniunea extatică a sufletului cu Dumnezeu a fost experimentată de el El a adăugat, desigur, că era inexprimabil Cel care nu a experimentat-o nu poate ști ce este, iar cel care a experimentat-o nu este în stare să o descrie Totuși, chiar dacă ar fi capabil, tot nu am fi avansat foarte departe, căci extazul este pur individual și experiența unuia nu învață nimic care poate fi util pentru experiența altuia Dimpotrivă, cauzele și condițiile care fac posibil extazul pot face obiectul speculațiilor teologice Printr-un act de iubire curată, căci este iubire, Dumnezeu l-a creat pe om după chipul și asemănarea Sa Această imagine este cuprinsă în primul rând în voință, adică în libera decizie Creată printr-un act de iubire divină, voința omului este în esență iubirea plină de har a lui Dumnezeu Prin urmare, se poate spune că, întrucât Dumnezeu prin fire se iubește pe Sine însuși, voința umană prin fire îl iubește pe Dumnezeu Faptul că o persoană se iubește pe sine nu este un obstacol în acest sens În faptul că un om se iubește pe sine și Dumnezeu îl iubește, există un acord perfect al voinței sale cu voia lui Dumnezeu; de aceea există o asemănare perfectă între Dumnezeu şi om Aceasta este ceea ce St Bernard numește unirea cu Dumnezeu Nu este vorba de o esență comună care să unească o ființă umană cu Divinul, ci de o comunalitate în modul asemănării, care se bazează pe acordul perfect a două voințe A iubi pe Dumnezeu de dragul Său, a iubi așa cum se iubește Dumnezeu pe Sine Însuși, înseamnă a ne coordona voința cu voia Lui, adică a rămâne noi înșine, a forma unitate cu Dumnezeu În esență, păcatul constă într-un act în care o persoană se dorește pe sine pentru sine sau dorește alte făpturi ale lui Dumnezeu pentru sine, în loc să-și dorească pe Dumnezeu și pe sine și orice altceva Această "dorință de sine" a încălcat aparența unui om secol pentru Dumnezeu, dar operarea harului Ispășirii l-a restaurat pe om în asemănarea lui Dumnezeu, pe care el o pierduse anterior Prin urmare, viața creștină formează un singur tot cu viața mistică, iar aceasta din urmă, la rândul ei, poate fi considerată ca reeducare prin iubire A-L iubi pe Dumnezeu de dragul Său înseamnă a-L iubi cu iubire altruistă, adică ca Sf Bernard în cartea sa "Despre nevoia de a iubi pe Dumnezeu" ("De diligendo Deo"), o astfel de iubire care își găsește răsplata în sine Desigur, Dumnezeu va răsplăti dragostea, dar, din moment ce exclude orice gând de răsplată, combinația dintre iubirea pentru Dumnezeu în așteptarea răsplatei și iubirea pentru El fără răsplată creează o contradicție Dar iubirea pe care o simte în mod firesc pentru sine însuși, dobândită odată puritatea intențiilor, nu se mai opune dragostei față de Dumnezeu de dragul lui Dumnezeu, căci omul însuși a devenit chipul lui Dumnezeu Devenită iubire pentru Dumnezeu numai de dragul Său, iubirea pe care o are o persoană pentru sine se contopește cu iubirea cu care Dumnezeu îl iubește și coincide cu intențiile ei Și atunci, dacă așa dorește Dumnezeu, El poate să unească sufletul omului cu Sine, să Se iubească pe Sine în această imagine a Lui, așa cum Se iubește pe Sine însuși Extazul nu este altceva decât punctul ultim al unității voințelor și unirea iubirii umane cu iubirea lui Dumnezeu William de Saint-Thierry (d ) rămâne în umbra Sf Bernard, dar istoria începe să-i aducă un omagiu Prietenul Sf Bernard, o merită Au fost contemporani, iar învățăturile lor sunt foarte asemănătoare, dar acestea din urmă nu pot fi confundate Lucrarea sa principală este Epistola ad Fratres de Monte Dei, numită adesea Epistola de aur (Epistola aurea), dar la ea ar trebui adăugate cel puțin alte două tratate - Despre contemplarea lui Dumnezeu ("De contemplando Dei") și "Despre natură și Demnitatea iubirii" ("De natura et dignitate amoris") Ca și învățătura Sf Bernard, predator Misticismul speculativ Guillaume se dezvoltă exclusiv în cadrul vieții monahale Școlile seculare predau iubirea lumească conform Științei Iubirii a lui Ovidiu; Mănăstirile ar trebui să devină școli religioase în care să predea despre iubirea divină Doctrina lui Guillaume este și o știință a iubirii, dar diferă de învățătura Sf Bernard în sensul că interpretarea augustiniană a memoriei joacă un rol mai important în ea Dragostea pentru Dumnezeu este încorporată de El în inima creației Sale Prin urmare, dragostea umană ar trebui să ajungă în mod natural la Dumnezeu chiar și prin propria ei putere, dar păcatul originar o îndepărtează de Dumnezeu Deci scopul vieții monahale este întoarcerea iubirii omului către Creatorul său Drumul către această stare necesită, în primul rând, un efort îndreptat spre cunoaşterea de sine Sufletul se cunoaște pe sine ca fiind făcut după chipul lui Dumnezeu în mintea lui În mintea însăși există, parcă, un punct ascuns în care Dumnezeu, ca să spunem așa, și-a lăsat amprenta, astfel încât să ne putem aminti de El Urmând St Augustin va numi această componentă cea mai profundă a gândirii memorie Atunci putem spune că amintirea noastră secretă dă naștere rațiunii noastre, iar voința vine din ambele Această treime creată reflectă Treimea creatoare din noi: memoria corespunde Tatălui, rațiunea corespunde Cuvântului, voința corespunde Duhului Sfânt Venind din memorie, care este doar amprenta lui Dumnezeu în om, rațiunea și voința nu ar trebui să aibă alt obiect decât Dumnezeu Lucrarea harului lui Dumnezeu este de a restabili facultățile sufletului corupt de păcat, astfel încât iubirea cu care Îl iubim pe Dumnezeu să coincidă cu iubirea cu care Se iubește pe Sine în Sine și pe Sine în noi Cu cât sufletul își redă mai mult asemănarea cu Dumnezeu, care i-a aparținut prin drept de naștere și pe care nu ar fi trebuit să-l piardă, cu atât mai profund, cunoscându-se, îl cunoaște pe Dumnezeu: asimilarea sufletului cu Dumnezeu este cunoașterea lui Dumnezeu După Sf Bernard și Guillaume de Saint-Thierry, marele impuls mistic al cistercienilor* își pierde treptat puterea, iar adepții lor sunt din ce în ce mai ghidați de moralismul religios Cu toate acestea, unii dintre ei au inclus elemente de filozofie în scrierile lor, al căror impact s-a dovedit a fi destul de lung Aceștia sunt, în special, Isaac, stareț al mănăstirii cisterciene a Stelei din până în (de unde și numele său - Isaac Stella), și Alker de Clairvaux În adevăr, scrierile lor nu sunt atât exemple de misticism speculativ, cât sunt expresii ale speculațiilor orientate spre mistic Ca și alți cistercieni care au urmat exemplul Sf Bernard, englezul Isaac ne-a lăsat o serie de predici despre Cântarea Cântărilor, dar l-a căutat pe Dumnezeu nu atât prin extaz, cât prin metafizică Acest lucru este caracteristic în special celor opt predici ale sale (XIX-XXVI), în care Isaac își îndreaptă gândul către Dumnezeu printr-o analiză dialectică strictă, dar subtilă, a conceptului de substanță Acest frumos pasaj metafizic este un exemplu perfect tipic de teologie bazată pe conceptul lui Dumnezeu ca ființă pură În ea pot fi găsite diverse influențe, de exemplu, Dionisie și Anselm; dacă doriți, puteți adăuga la ei influența lui Boethius și Gilbert de Porretan, dar originalitatea lui Isaac nu va avea de suferit din cauza asta Paginile predicilor sale mărturisesc elocvent pătrunderea profundă a metafizicii în spiritualitatea acelei epoci Ei indică, de asemenea, răspândirea la mijlocul secolului al XII-lea a unui tip special de platonism abstract, în care manipularea dialectică a entităților era o explicație rațională tipică a realității Dar cea mai faimoasă și mai autorizată lucrare a lui Isaac este Epistola sa către un prieten despre suflet (Epistola ad quemdam familiarem suum de anima), scrisă la cererea lui Alker din Clairvaux Această epistolă este un adevărat tratat despre suflet; cauză Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea succesul său constă în clasificarea sa detaliată a abilităților Există trei realități - trup, suflet și Dumnezeu Nu cunoaștem esența niciunuia dintre ele, dar cunoaștem sufletul mai puțin decât trupul și trupul mai puțin decât Dumnezeu Creat după chipul lui Dumnezeu, sufletul este definit de filozof drept "asemănarea tuturor" ("similitudo omnium") Fiind între Dumnezeu și corp, este într-un fel similar cu ambele și, datorită poziției sale intermediare, are un fund, un mijloc și un vârf Fundul sufletului, sau imaginația, este ca vârful corpului, care este sensibilitatea; culmea sufletului, facultatea de gândire, este asemănătoare cu Dumnezeu Între aceste două facultăți extreme, în ordine crescătoare, se află toate celelalte, începând cu trupul: senzații corporale, imaginație, minte, intelect Rațiunea este capacitatea sufletului de a simți formele corporale ale obiectelor corporale: "Ea face abstracție din trup ceea ce are o bază în trup, nu prin acțiune, ci prin raționament și, deși vede că în momentul de față este doar în corp, încă simte că nu este un corp De fapt, însăși natura corpului, conform căreia fiecare corp este un corp, nu are un corp Cu toate acestea, ea nu locuiește nicăieri în afara corpului, astfel încât natura corpului este doar în trup, deși nu este nici un corp, nici asemănarea unui corp Astfel, mintea percepe ceea ce nici simțul, nici imaginația nu percepe, și anume natura obiectelor corporale, formele lor, diferențele, proprietățile, accidentele - tot ceea ce este incorporal există în afara corpurilor doar datorită minții, căci substanțele secunde (conceptele abstracte) există numai în primele substanţe (indivizi concreti) Isaac, desigur, nu a considerat universalele ca fiind lucruri și nu a spus că sunt doar cuvinte, ci raționamentul (consideratio), care nu mai este acțiune (actio) și la care abstracția se reduce în el, nu este departe de ceea ce va fi o parte integrantă a învățăturii Sf Toma d'Aquino Se deosebește de acesta din urmă prin elemente împrumutate de la Boe ție și cu privire la intelect și capacitatea de gândire Prin "intellectus" Isaac înseamnă capacitatea sufletului de a percepe formele obiectelor cu adevărat necorporale, precum sufletul, iar prin "intelligentia" (capacitatea de a gândi) - capacitatea de a cunoaște pe cel mai înalt și pur incorporal, care este Dumnezeu În acest moment, învățătura lui converge toate temele platoniciene Conceptul de "inteligentia" i-a venit de la Boethius; prin Augustin, el a moștenit de la Plotin capacitatea sa de a percepe iluminarea divină și, prin aceasta, de a ajunge la însăși sursa de lumină; prin Oriugena, Isaac a primit de la Maxim şi Grigorie "teofanie", care coboară în suflet de la Dumnezeu, în timp ce imaginile, dimpotrivă, urcă la ea din trup Acest sincretism arată cum în acele vremuri o minte puternică și limpede putea combina cu ușurință într-o singură doctrină ceea ce Abelard a predat cu privire la natura cunoașterii raționale și pătrunderea abil a misticismului speculativ până la vârful sufletului pentru a-i permite acestuia din urmă să ajungă la Dumnezeu Dacă, după cum se crede, eseul "Despre spirit și suflet" ("De spiritu et anima") aparține cu adevărat condeiul lui Alker din Clairvaux și chiar, după cum se spune, este o respingere a Scrisorii lui Isaac către un Prietene despre Suflet, atunci trebuie să recunoaștem că a fost o respingere destul de slabă Cu toate acestea, acest tratat rămâne un document istoric interesant, deoarece include o colecție de nenumărate definiții ale sufletului și clasificări ale abilităților sale, împrumutate din toate sursele latine disponibile atunci: de la Lactantius, Macrobius, Augustin și Boethius până la Beda Venerabilul și Alcuin lui Hugh de Sf Victor și lui Isaac Stella însuși Nu a fost nimic mai valoros decât această întâlnire, deoarece orice persoană în orice împrejurare putea găsi acolo exact o astfel de învățătură despre suflet, în acelea dintre aspectele sale psihologice de care avea nevoie Mai mult decât atât, soarta acestei compilații a fost foarte reușită: destul de curând au început să o considere opera lui St Augustin că Misticismul speculativ i-a dat un prestigiu excepţional Chiar și Albert cel Mare i-a atribuit acest tratat lui Augustin, văzând în el tendințe inerente lui Cu toate acestea, St Toma d'Aquino, ale cărui interese nu au fost afectate de tratat, s-a dovedit a fi mai perspicace cu privire la originea lui şi nu a ascuns dispreţul pe care i-l stârnea: "Liber iste - "De spiritu et anima" - non est Augustini, sed dicitur cujusdam Cisterciensis fuisse; nec est multum curandum de his quae in eo dicuntur* ("Quaestiones disputates de anima", XII, ad ) Cu toate acestea, condamnată necondiționat de filozofi, "Despre Spirit și Suflet" a rămas o carte la care istoricii nu s-au putut abține să nu se refere - Alexandru de Gael și Albert cel Mare Un alt focar de misticism speculativ a fost, în secolul al XII-lea, Abația din Paris Saint-Victor a canoanelor augustiniene Hugh (Goo-gon) de Saint-Victor ( - ) s-a născut în Saxonia, crescut în mănăstirea din Hamersleben, iar apoi în Saint-Victor, unde a predat până la moarte Hugh de Sfântul Victor a fost un teolog de cea mai înaltă clasă Posedând o minte receptivă și limpede, el a încercat să culeagă în lucrările sale cele mai esențiale dintre științele sacre și laice - pentru a-i îndrepta spre contemplarea lui Dumnezeu și spre iubire Hugh de Saint-Victorian a vorbit despre dialectică și despre studii seculare care și-au propus ca scop, expresii foarte severe Aici a fost deplin de acord cu St Bernard și Guillaume din Saint-Thierry Nou-veniții căruia i s-a adresat nu ar fi trebuit să-și imagineze că au venit la Saint-Victor ca și când ar fi venit la o școală de arte liberale În primul rând, au nevoie de transformarea moravurilor și de învățătura unei vieți contemplative Dar trebuie să ne ferim și de ambiguitatea ascunsă a formulărilor semnificative care definesc uneori o astfel de poziție: "De fapt, Hugo este doar un mistic" Se poate fi un mistic foarte înalt fără a fi capabil să citească și să scrie; se poate fi un mistic foarte elevat, mai mult sau mai puțin educat, fără cunoașterea cu viața sa mistică; cineva poate fi un mistic înalt educat și poate avea grijă să transforme cunoașterea însăși în contemplație Hugh de Sfântul Victor a aparținut acestui ultim grup de mistici și, prin urmare, învățătura sa nu este lipsită de interes pentru istoria gândirii medievale El credea că viața monahală ar trebui să fie umplută cu o succesiune ierarhică de exerciții: lectură sau predare, meditație, rugăciune, muncă și în cele din urmă contemplare, în care, "adunând într-un fel roadele a ceea ce le precede, o persoană aflată deja în acest viața anticipează ceea ce va fi ziua răsplătirii pentru faptele bune " Întrucât această răsplată va fi bucuria eternă a iubirii divine, este clar că în această viață contemplarea este inseparabilă de iubire Acest lucru este valabil și pentru științele seculare: contemplația caută să le depășească, în niciun caz ignorându-le Departe de disprețul față de aceste științe, Hugh le consideră salutare Studiază totul, spune el, și vei vedea că nimic nu este inutil Într-adevăr, lucrarea sa "Despre Sacramente" ("De sacramentis") este un adevărat "Rezumat al teologiei", iar "Didas-kalion" ("Didaskalik") își propune să indice exact ce trebuie citit, cum și în ce ordine Dobândirea cunoștințelor prin citire și gândire este o parte importantă a metodologiei lui Hugh de Sfântul Victor, singura cale către adevăr care poate fi predată altuia; ne-o oferă într-o carte care s-ar putea intitula Arta lecturii Toate cunoștințele se reduc la patru, inclusiv restul: cunoașterea teoretică, care este angajată în căutarea adevărului; cunoștințe practice având în vedere disciplina morală; mecanica care ne dirijează acțiunile vieții fizice; logica care ne invata sa vorbim si sa discutam bine Cunoștințele teoretice sau speculative includ teologia, matematica și fizica; matematica, la rândul ei, este împărțită în aritmetică, muzică, geometrie și astronomie Practică Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea unele cunoștințe sunt împărțite în morală individuală, casnică și politică Mecanica este formată din șapte științe; acestea sunt țesutul, armamentul, navigația, agricultura, vânătoarea, medicina, teatrul În cele din urmă, logica - a patra parte a filozofiei - include gramatica și arta raționamentului, iar aceasta din urmă - teoria dovezii, retorica și dialectica Dintre toate științele, șapte merită un studiu deosebit de atent și profund - acestea sunt cele care alcătuiesc "trivium" (trivium) și "quadrivium" (quadrivium) Aceste nume le sunt date pentru că sunt, parcă, căi* care conduc și conduc sufletul spre înțelepciune Anticii i-au stăpânit perfect, iar această cunoaștere le-a dat o asemenea înțelepciune, încât au scris despre atâtea subiecte încât nu suntem în stare să citim totul Scolasticii noștri, dimpotrivă, nu știu sau nu vor să respecte măsura în predare și de aceea avem mulți elevi și puțini înțelepți De aici acest tratat despre predare și învățare; Starețul de Saint-Victor le-a dedicat-o Astfel, mistic fiind, acest teolog dorește în primul rând ca studenții săi, ca toți ceilalți și mai buni decât alții, să urmeze cursul obișnuit al științelor laice El chiar insistă cu încăpățânare că cele șapte arte liberale sunt inseparabile și că o persoană se înșală întotdeauna dacă pretinde că atinge adevărata înțelepciune prin adâncirea unora dintre ele și neglijând altele Științele fundamentale sunt interconectate și se bazează una pe cealaltă, așa că dacă chiar și una lipsește, nu vor fi suficienți altele pentru a deveni filozof El nu numai că afirmă nevoia de cunoaștere seculară, dar crede și că dobândirea acesteia nu are nimic de-a face cu misticismul Teoria lui a cunoașterii coincide cu teoria aristotelică a abstracției, pe care, totuși, o interpretează într-un sens pur psihologic, așa cum a făcut Abelard și așa cum se întâmplă și astăzi în manualele de psihologie elementară Abstracția constă pentru el într-un simplu concentrarea atenţiei asupra unui element al realităţii pentru a-l considera separat de altele Un exemplu tipic de abstractizare este dat de un matematician care își folosește mintea pentru a distinge între elementele mixte ale realității și "tratează" un punct, o linie și o suprafață ca elemente diferite, deși în realitate sunt toate amestecate Faptul curios de remarcat este că această doctrină, care era de obicei privită ca o derivată a logicii, a putut fi acceptată și interpretată de gânditori diferiți precum Abelard, Ioan de Salisbury, Isaac Stella și Hugh de Sf Victor Succesul logicii lui Aristotel a pregătit victoria pentru filosofia sa când, în secolul al XIII-lea, lucrările sale au fost traduse în latină Hugh de Sf Victor a încununat filosofia cu misticismul, care necesită pentru sine doar puteri obișnuite în sfera abilităților mentale umane Dar acest misticism constă nu atât în a ne oferi experiențe sau revelații excepționale, cât în a căuta interpretări alegorice ale lucrurilor naturale și în a aduce sufletul la pace și bucurie interioară prin concentrare Asemenea chivotului lui Noe care plutește pe apele potopului, sufletul plutește pe oceanul lumii; în timp ce așteptăm să treacă alarma și să se oprească potopul, ar trebui să rămânem în corabie Vom ieși din ea mai târziu, când în lumea exterioară nu va fi nimic sortit distrugerii, iar în omul interior nimic rău; atunci vom intra în lumea veșnică și în lacasele lui Dumnezeu Lucrările lui Hugh de Saint-Victor merită atenție din punctul de vedere al conținutului lor ca atare "De Sacramentis" este un vast "Rezumat de teologie", al cărui volum și structură internă sunt deja de interes în sine Întreaga istorie a lumii s-a reflectat acolo Este organizat în jurul a două mari evenimente care îi marchează momentele critice, crearea și restaurarea (restaurarea): este actul de creație prin care Misticismul speculativ au fost create lucruri care nu existau înainte, adică construcția lumii împreună cu toate elementele ei; și actul de restaurare prin care ceea ce a fost pierdut a fost restaurat și reconstruit, adică întruparea Cuvântului și instituirea sacramentelor Subiectul Sfintei Scripturi este lucrarea de restaurare, subiectul științelor seculare este creația Dar Sfintele Scripturi trebuiau să arate și cum a fost creată lumea, căci este imposibil să interpretezi mântuirea omului fără a vorbi despre căderea lui și este imposibil să spui despre cădere fără a vorbi despre creație Și întrucât lumea a fost creată de dragul omului, este necesar să explicăm crearea lumii, astfel încât oamenii să înțeleagă esența și cursul creației omului Povestea Scripturii poate fi util elucidată prin interpretările și interpretările pe care mintea le produce Hugh de Sf Victor, în interpretările pe care le propune, este inspirat în principal de Sf Augustin El reduce strict interpretarea la minim, dar puținul pe care îl dă are adesea o aromă aparte, deoarece augustinismul său l-a condus la vederi asemănătoare cu cele pe care le va dezvolta ulterior Descartes În special, el se referă la tema foarte rară a "cogito" al Sf Augustin ("Soliloquia", II, , ), care a fost studiat mai târziu de Scotus Eriugena în tratatul "Despre împărțirea naturii" (I, ) Acest pasaj a fost împrumutat pentru una dintre glosele sale de către Eirik (Geirik) din Oxerre, iar Hugh de Sf Victor l-a citat foarte precis și viu Hugo declară că prima cunoaștere este cunoașterea propriei noastre existențe Nu putem ignora că existăm; mai precis, sufletul nu poate ignora că el există și că nu este trup Dar mai știm că nu am existat întotdeauna și avem un început; de aceea, era nevoie de un creator al existenței noastre, care este Dumnezeu Cu această deducție începe o mișcare analogă celei care se va dezvolta în Meditațiile Metafizice* Hugh de Sfântul Victor admite, așa cum face Descartes, că nu este adevărat că Dumnezeu dorește lucruri pentru că sunt drepți, dar lucrurile sunt drepte pentru că Dumnezeu le dorește "Cauza principală a tuturor este voința Creatorului; nicio cauză anterioară nu a mișcat-o, pentru că prima cauză este veșnică; și niciun motiv ulterior nu a confirmat-o, pentru că este drept în sine Într-adevăr, voința lui Dumnezeu este neprihănită nu pentru că ceea ce dorește El este drept, ci doar ceea ce dorește El este drept pentru că vrea El Dacă întrebi de ce ceea ce este drept este corect, atunci un răspuns rezonabil este acesta: pentru că este în conformitate cu voia lui Dumnezeu, care este dreaptă Iar dacă cineva se întreabă de ce voia lui Dumnezeu este dreaptă, atunci ar trebui să răspundă cu deplină justificare că prima cauză, care din ea însăși este ceea ce este, nu are nicio cauză Toate lucrurile au venit de la ea; cât despre ea însăși, ea nu a venit din nimic, fiind eternă Un studiu al scrierilor lui Richard de Sf Victor (d ), un discipol și adept al lui Hugh, nu adaugă nimic nou la ceea ce știm despre filosofia medievală** Cu toate acestea, Richard este unul dintre cei mai proeminenți reprezentanți ai misticismului speculativ Dacă nu a fost primul, așa cum se pretinde uneori, care a cerut o bază sensibilă pentru dovezile existenței lui Dumnezeu, cel puțin a subliniat această cerință mai puternic decât Sf Anselm în Monologionul său De asemenea, este de remarcat faptul că el a fost întotdeauna inspirat de spiritul lui Anselm, la fel cum acesta din urmă a fost inspirat de spiritul Sf Augustin Toate dovezile existenței lui Dumnezeu împrumută ceva din simțuri; aceste dovezi diferă în principal prin ceea ce împrumută Pentru Richard, ca și pentru Anselm și Augustin, lumea sensibilă insuflă în gândire conceptul de realitate, care se schimbă și ca urmare este lovit de insuficiență ontologică În schimb, mintea extrage din ea conceptul de realitate neschimbătoare și suficientă ontologic (essentia), la care are dreptate} Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea include existența Acestea sunt dovezile pentru existența lui Dumnezeu în Richard de Sfântul Victor Prezentarea dovezilor prin necesitatea contrastării esenței eterne care are un început, prin gradele de perfecțiune și prin ideea de posibilitate, pe care o dă în tratatul său "Despre Treime" ("De Trinitate") este foarte amănunţit şi arată bine că acest mistic a fost un dialectician minunat Cu toate acestea, Richard și-a folosit pe scară largă mintea în teologie El a cerut cu insistență dreptul de a căuta "temeiuri necesare" - adică obligatorii din punct de vedere dialectic - chiar și pentru astfel de dogme precum dogmele Treimii și, în această privință, s-a angajat destul de firesc pe calea care duce de la Anselm la Duns Scot Opera sa teologică este încununată de teoria abilităților superioare ale sufletului, potrivit căreia purificarea inimii este o condiție necesară pentru cunoașterea mistică După ce l-a căutat pe Dumnezeu în natură și în frumusețea sensibilă, sufletul, depășind închipuirea curată, unește rațiunea cu ea; apoi devine imaginație, asistată de rațiune Un nou efort plasează sufletul în rațiune, ajutat de imaginație, apoi în rațiunea pură și în sfârșit deasupra rațiunii La cel mai înalt nivel de cunoaștere, sufletul, deja extins și înălțat, se pierde pe sine și, în rare momente, când acest har este trimis la el, contemplă lumina Înțelepciunii superioare în adevăr pur Scrierile mistice semnificative ale lui Richard sunt "Despre pregătirea sufletului pentru contemplare" ("De praeparatione animi ad contemplationem") sau "Benjamin cel Tânăr" ("Benjamin minor"), "Despre harul contemplației" ("De gratia contemplationis") "), sau "Benjamin elder" ("Benjamin major"), cu simbolismul lor arzător, au avut o influență profundă asupra unora dintre învățăturile secolului al XIII-lea Se poate spune că un lanț neîntrerupt leagă St Anselm cu chestionarii și St Bonaventura, a cărui operă este doar o continuare culege și reînnoiește această tradiție în condiții noi Vom vedea acest lucru și mai bine când vor fi publicate lucrările "al treilea test", al cărui nume rămâne pentru noi un semn al unei învățături puțin cunoscute, dar acest nume nu este greu de ghicit - Toma din Galia (d )* Ar fi inexact să-i desemnăm pe teologii din Saint-Vigor cu un epitet simplu - "mistici": în sinteza lor largă și plină de sens, ei au reușit să găsească un loc pentru orice activitate spirituală a omului și a filozofului, teologului și misticul își va găsi pe al lor acolo Nimic nu arată mai bine amploarea victoriei câștigate de speculațiile filozofice decât unirea strânsă și armonia misticismului și rațiunii pe care o găsim printre chestionați La sfârșitul secolului al XII-lea, s-a constatat că susținătorii unei filozofii în slujba credinței câștigaseră un proces împotriva teologilor ortodocși și a celor care aderau la o metodă strictă de a urma autoritatea S-a dovedit că cunoașterea lucrărilor științifice ale lui Aristotel a dat gândirii medievale principiile și conceptele care îi lipseau Va aduce în curând o mare sinteză filozofică și teologică LITERATURĂ Bernard din Clairvaux: Migne J P(ed ) Patrologiae cursus completus Seria latina, t - ; Vacandard E Vie de Saint Bernard, abbe de Clairvaux P , , voi - ; SchuckJ Das religiose Erlebnis beim hl Bemhard von Claivaux, ein Beitrag zur Geschichte der christlichen Gotteserfahrung Wurzbourg, ; Rousselot P Pour l'histoire du probleme de l'amour au moyen âge Minster, ; Gilson E La theologie mystique de saint Bemard P , Guillaume de Saint-Thierry: Migne JP(ed ) Patrologiae cursus completus Seria latina, t ; Davy M -M Un trăite de la vie solitaire, "Epistola ad Fratres de Monte Dei" de Guillaume de Saint-Thierry P , , voi - (text original, traducere și note); Adam A Guillaume de Saint-Thierry, sa vie et ses oeuvres Bourg-en-Bresse, ; Malevez L La doctrine de l'image et de la Алан Лилльский и НиколаАмьенский cunoștințe mistice în William of Saint-Thierry // Researches of Religious Science, , v XXII, p - , - Sursa Sursa: Migne J P (ed ) Curs complet de patologie Seria latină, t ; Bliemetzrieder P Isaac de Stella, speculația sa teologică // Research in Ancient and Medieval Theology, , v IV, p - Alker din Clairvaux: Migne J P (ed ) Patrologiae cursus completus Seria latina, t ; col - (printre apocrifele atribuite Sfântului Augustin, se află un tratat "De spiritu et anima"); Wemer K Die Entwicklungsgang der mittelalterlichen Psychologie von Alcuin bis Albertus Magnus Wien, , S - (despre învățăturile psihologice ale lui Guillaume de Saint-Thierry, Isaac Stella și Alker de Clairvaux) Hugh de Sf Victor: Migne J R (ed ) Patrologiae cursus completus Seria latina, t - ; Mignon A Les origines de la scolastique et Hugues de Saint-Victor P , , voi - ; Ostler H Die Psychologie des Hugo von St Victor Munster, ; Vernet F Hugues de Saint-Victor (art ) // Dictionnaire de theologie catholique P , , or VII, col - Richard Sen-Victorsky: Migne JP (ed ) Un curs complet de patrulare Seria latină, t ; EbnerJ Die Erkenntnislehre Richards von St Victor Munster, ; Ottaviano Carm Riccardo di S Vittore La vita, le opere, il pensiero // Memorie della Reale Accademia nazionale dei Lincei, , v IV, p - ; Ethier AM Le "Despre Trinitate" de Richard de Saint-Victor P , Thomas Gallus: Thery G Thomas Gallus Apergu biographique // Archives d'histoire doctrinale et litteraire du moyen âge, , v XII, p - ALAN LILLSKI SI NIKOLAI AMENSKI Alan de Lille (Doctor universâlis) - una dintre figurile majore ale secolului XII Foarte susceptibil la influențele platonice, profund absorbit de cultura clasică a Văii Loarei, și-a încheiat zilele în Ab Batte Sito (decedat în ) Alan nu aparținea niciunuia dintre grupurile pe care le-am menționat Odată cu el, în gândirea medievală au intrat noi tendințe platonice, iar lumea occidentală căreia i s-a adresat era deja foarte asemănătoare cu lumea secolului al XIII-lea Alan nu a intenționat să creeze o școală monahală pentru elevii săi - grijile lui au mers mai departe Ele se adresează unei mase mari de oameni care ascultă predicatorii Pentru acesta din urmă, el își creează "Arta predicării" ("Ars praedicandi"); corupția generală a moravurilor îl îndeamnă să scrie "Plaia naturii" ("De planctu naturae"); împotriva sectelor necreștine care amenințau creștinismul în acea epocă, Alan, ca un nou Irineu, compune patru cărți "Despre credința catolică împotriva ereticilor" ("De fîde catholica contra haereticos") Astfel, împreună cu el, ne-am apropiat de momentul în care, după câteva secole de cuceriri neîntrerupte, creștinismul a fost aproape de a lua o poziție de apărare, și a trebuit să fie convins - cu ajutorul a tot felul de scrieri "Împotriva neamurilor" - în inviolabilitatea poziţiilor sale * Unele dintre sectele anticreștine pe care le avea în vedere Alan de Lille erau în creștinism, precum catarii și valdenzii, altele răspândite în întreaga lume - evrei și musulmani El atacă pe toată lumea Asemenea eroilor antici care au curățat nobil pământul de diferite tipuri de monștri - Hercule, care l-a sugrumat pe Anteeu sau Tezeu, care l-a ucis pe Minotaur - Alan se opune tuturor ereziilor Este într-adevăr nesfârșit! muncă grea, căci problema se poate termina cu hidra lerneană, iar ereziile nu încetează să se înmulțească! În primul rând, el este confundat cu Al Biggens, sau catari Aceasta a fost o ocazie excelentă de a practica etimologia Alan susține că cuvântul "katar; vine de la "catha", adică "fluxus" (curgere, curgere), pentru că se revarsă în pori; sau din "casti" (imaculat, inocent Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea pentru că ei pretind castitate și dreptate; sau de la "catus" (pisica), pentru că, potrivit zvonurilor, "sărută fundul pisicii, care cred că este Lucifer" Din aceasta, Alan concluzionează că învățătura lor pare a fi o relicvă a dualismului lui Mani Există două principii ale lucrurilor: lumina, care este Dumnezeu, și întunericul, care este Lucifer De la Dumnezeu vin obiecte spirituale - suflete și îngeri, de la Lucifer - obiecte temporare Adevărați adepți ai gnosticilor, acești eretici pretind că au principiile lor confirmate atât de autoritatea Scripturii, cât și de rațiune Alan le respinge, bazându-se și pe argumentele Scripturii și ale rațiunii Lumea vremelnică este bună, căci Dumnezeu a creat-o în bunătatea Sa, iar în înțelepciunea Sa a supus-o vicisitudinilor timpului pentru a ne conduce la Creatorul ei: orice schimbare duce la gândul existenței imuabilului, fiecare mișcare inspiră gândul la existența unei odihne mai înalte Cum ar putea lumea creată să nu fie schimbătoare? Tot ceea ce se naște tinde spre distrugere Platon și Boethius au stabilit că Dumnezeu, care este la fel de greu de găsit pe cât este de a spune despre El în mod corespunzător atunci când este găsit, este cu adevărat singurul început al tuturor, chiar și al demonilor El a creat și suflete și, prin urmare, nu se poate presupune că sunt îngeri căzuți, aruncați în trup ca pedeapsă pentru păcatele lor Această concepție greșită duce la doctrina pitagoreică a transmigrării sufletelor, care nu recunoaște diferențe semnificative între îngeri, oameni și animale Deși fiind la timp, carnalul este bun Carnea nu este rea, căci, căzută în viciu și slăbiciune, ea rămâne totuși creația lui Dumnezeu: "non tamen est caro mala, id est vitiosa, sed vitiata, seu infirma, nec ideo minus est a Deo"** Prin urmare, afirmația că răspândirea cărnii este răspândirea răului este falsă Unii dintre eretici ei spun că "este necesar prin orice mijloace să te cureți de ceea ce vine din înclinația rea, adică din trup, și că de aceea trebuie să se desfrâneze cu orice ocazie și în orice fel pentru a se elibera repede de rău natură " De aici condamnarea căsătoriei ca fiind contrară legii naturale, care cere ca totul să fie comun, și ca legitimatoare, printre altele, a relațiilor sexuale, care, așa cum tocmai am văzut, sunt rele în sine La aceasta, Alan obiectează că relațiile sexuale nu sunt întotdeauna păcătoase și că scopul căsătoriei este tocmai acela de a le curăța de păcat Prin ridicarea unei bariere în calea curviei, căsătoria nu încalcă în niciun fel legea naturală, ci mai degrabă o înalță, pentru că scuză păcatul necumpătării celor care nu pot păstra castitatea Știm cu ce libertate curioasă a abordat Occidentul medieval de dogmă, care ni se pare complet saturată de creștinism Negarea învierii a fost fundamentată prin negarea nemuririi sufletului: "quia anima perit cum corpore, sicut noștri temporis multi falși Christiani, imo haeretici dicunt*** Și acești creștini cunoșteau Biblia! În sprijinul părerii lor, ei l-ar putea cita pe Solomon: "Soarta fiilor oamenilor și soarta animalelor este una" (Ecl : ); sau regele David: " suflarea care se stinge și nu se întoarce" (Ps : ) Ei au fundamentat cu ușurință astfel de afirmații: dacă sufletele animalelor sunt necorporale, precum sufletele oamenilor, atunci de ce nu sunt ele nemuritoare, ca sufletele umane? Sau: dacă sufletele animalelor sunt necorporale, pentru că sunt capabile să simtă și să-și imagineze, dar nu sunt create nemuritoare, atunci sufletele noastre nu sunt nici nemuritoare Alan iese din această dificultate distingând în om două spirite: un spirit rațional, necorporal și nemuritor, și un spirit fizic sau natural, capabil de a percepe și a închipui, prin care sufletul se unește cu trupul și care piere odată cu acesta Alan din Lille și Nicolae din Amiens Ucenicii lui Petru de Vaud (Pierre Waldo) au exprimat o tendință mai puțin speculativă, dar în același timp una foarte tenace, deoarece Biserica Valdensă a supraviețuit până în zilele noastre Acest "filosof fără minte, profet fără providență, apostol fără slujire", așa cum spunea Alan despre Petru de Vaud, a pus în pericol ordinea sacramentală a Bisericii și structura ei preoțească, a aruncat sloganul pe care Reforma îl va adopta la timp: " Iști Waldenses asserunt neminem debere obedire alicui homini sed soli Deo"* Într-adevăr, ei credeau că virtutea mai degrabă decât sacramentul hirotoniei (hirotoniei) face un preot În opoziție cu evreii, ar trebui susținute dogma Treimii și divinitatea lui Mesia - Hristos Rămâne Muhammad, "cujus monstruosa vita, monstruosior secta, monstruosissimus finis in gestis ejus manifeste reperitur"** Monoteiștii, precum creștinii, adversarii Treimii, cum ar fi evreii, sarazinii sau, așa cum sunt de obicei numiți, păgânii speră să primească fericirea materială după moarte, practică poligamia, cred că un fel de abluții pot spăla păcatele și reproșa Creștinii pentru venerarea lor față de imagini Astfel, de la sfârșitul secolului al XII-lea, creștinismul a luat conștient de existența unor oameni care în secolul următor aveau să devină principalii săi adversari, și a îndreptat deja împotriva lor toate resursele de argumentare biblică și filozofică pe care le avea Alan din Lille a făcut și mai bine, revăzând și rafinând metodele teologiei pentru a ataca inamicul cu cele mai mari șanse de succes Întreprinderea lui Alan a fost influențată de memoria unuia dintre marii săi predecesori, a cărui metodă a împrumutat și dezvoltat-o La începutul tratatului "În ce fel pot fi bune substanțele în virtutea existenței lor, fără a fi bunuri substanțiale" ("Quomodo substantiae in eo quod sint, bonae sint, cum non sintaliabona" ***), Boethius vorbește despre "Hebdomazii" săi (ex Hebdomadibus nostris") ca o lucrare presupusă scrisă de el, dar în termeni atât de obscuri încât este absolut imposibil să fii sigur de sensul lor Deoarece acest tratat, cu un titlu oarecum lung, a fost prezentat ca o explicație a problemelor discutate în Hebdomades, a devenit în mod obișnuit numit "De Hebdomadibus" în Evul Mediu Pe cât de familiar a devenit titlul, acesta a rămas misterios În explicarea metodei pe care a ales să o urmeze, Boethius afirmă, așa cum se face de obicei în scrierile de matematică și chiar în alte discipline, că a propus mai întâi termeni și reguli, pe baza cărora apoi demonstrează ce rezultă din ei (Ut igitur in mathematica fieri solet, caeterisque etiam disciplinis, proposui terminos regulasque quibus cuncta quae sequuntur efficiam) Neştiind greaca, Alan a concluzionat de aici că cuvântul "hebdomade" înseamnă maxime, sau axiome, care sunt de nedemonstrat; dar teologii pot, și chiar trebuie, din termenii definiți anterior, să construiască în mod deductiv o idee despre ceva mai interesant, pe care alții, chiar dacă între ei prevalează o metodă diferită, trebuie să o accepte și să o dezvolte în continuare O astfel de metodă este inacceptabilă pentru teologii care caută în primul rând să plece de la datele credinței și textele Scripturii, dar este foarte potrivită pentru sarcinile apologetice, care a fost sarcina lui Alan de Lille, tocmai pentru că și-a permis să meargă spre credință printr-o succesiune de strict legate între ele alte argumente Aceasta a fost principala aspirație a lui Alan de Lille, care a fost reflectată în cartea sa "Despre credința catolică" ("De fide catholica") Pentru el era vorba de a le explica ereticilor erorile lor și de a nu le lăsa loc de obiecție, de a construi teologia ca știință sau, dacă vrei, de a-i da o rigoare asemănătoare celorlalte științe, adică de a o subordona cerinţele metodei lor Și fiecare știință se bazează pe reguli ca fundament Nu Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea vom vorbi despre gramatică, ale cărei reguli sunt arbitrare; dar dialectica, retorica, etica, fizica, aritmetica și muzica au propriile lor axiome (maxime), chiar dacă sunt numite diferit, pe care se bazează și pe care le conțin Teologia are propriile ei axiome, mai subtile și mai puțin clare decât cele ale altor științe, dar neschimbătoare și necesare, căci ele se referă la necesar și neschimbător, în timp ce alte științe se ocupă doar de cursul natural al fenomenelor, care este o anumită regularitate, dar nu o necesitate Colectarea și organizarea axiomelor teologiei este scopul tratatului lui Alain de Lille, care poartă titlul Maxime ale teologiei (Maximae theologiae) sau Reguli de teologie sacră (Regulae de sacra theologia) Principiul care stă la baza ordonării maximelor este mișcarea de la cea mai generală, universală dintre toate maximele la cele pe care le conține Selectarea maximelor se bazează pe includerea numai a celor care nu sunt cunoscute de toată lumea Modul de a găsi o maximă cu adevărat originală și universală este să te asiguri că este o "communis animi conceptio"*, adică o propoziție complet evidentă care nu poate fi dovedită prin nicio altă propoziție, ci, dimpotrivă, poate fi folosită pentru a le demonstra altora Această maximă supremă, sau prima axiomă, este: Monada este aceea prin care fiecare lucru este unic ("Monas est qua quaelibet res est una") Numai această formulă insuflă ideea că o nouă sursă a fost deschisă pentru filosofia și teologia medievală Într-adevăr, în Despre credința catolică (I, ), Alan citează ceea ce el numește Aforisme despre esența binelui mai mare (Aphorismi de essentia summae bonitatis), adică Cartea cauzelor, ca inspirație imediată care, așa cum noi Știu, este Proclus și, mai îndepărtat, Plotin Îşi îmbogăţeşte platonismul cu Asclepius lui Pseudo-Apuleius, care atribuit lui Hermes Trismegistus, și îl citează și în tratatul său (III, ), numindu-l "Logostileos", adică "Verbum perfectum" ("Cuvânt perfect") Pentru a clarifica tezele neoplatonice împrumutate de acolo, Alan se îndreaptă firesc către Boethius, al cărui gând însuși l-a îndreptat către canalul platonic Monada sau Unitatea pură, după cum sugerează prima maximă, nu este nimeni altul decât Dumnezeu Pornind de la acest concept, Alan încearcă să facă distincția între momentele individuale ale realității în felul în care gândirea creștină le deosebește, dar fără a se abate o iotă de la ontologia platoniciană Relațiile dintre superior și inferior în ordinea ființei sunt interpretate de el în termenii relațiilor de singular și plural, "același" și "altul" În conformitate cu cele trei planuri de diviziune, se disting trei tipuri de realitate: cea supra-cerească, care este unitatea cea mai înaltă, sau Dumnezeu; celest, care este îngerul și în care apare prima alteritate, căci el este prima creație a lui Dumnezeu și primul care este creat ca în mișcare (această alteritate este prima multiplicitate); în cele din urmă, cea cerească - lumea corporală în care locuim și în care domnește pluralitatea în sensul propriu Totul unit în alteritate și apoi în pluralitate vine din Monad Din ea provine toată ființa, căci Monada este singurul lucru care este simplu și neschimbător; cât despre orice altceva care nu este niciodată în aceeași stare, nu există: "Sola monas est, id est solus Deus vere existit, id est simpliciter et immutabiliter ens; caetera autem non sunt, quia nunquam in eodem stătu persistunt"** Pur și simplu, Monada produce pluralitate, dar produce unitate Ceea ce naște este o altă egoism, Fiul, și există o altă egoism, care provine de la Tatăl și Fiul, Duhul Sfânt În acest moment, autorul lui Asclepius aproape că a recunoscut adevărul când a scris: "Dumnezeul Suprem a creat al doilea Dumnezeu; El L-a iubit ca pe singurul lui Alan din Lille și Nicolae din Amiens Fiul firesc și numit Fiul binecuvântării veșnice Dacă în loc de "creat" (sau "creat") ar fi spus "născut"! Atunci formula lui ar fi perfectă Alan găsește o altă formulă, pe deplin conformă cu gustul său, într-o altă operă, pe care, asemenea lui Asclepius, o atribuie lui Hermes Trismegistus; dar acum se crede că a fost scris în Evul Mediu Vorbim despre o anumită "Carte a ermeticii" ("Liber Hermetis"), unde douăzeci și patru de filosofi oferă douăzeci și patru de definiții diferite ale lui Dumnezeu Acolo Alan a găsit o formulă care se repeta des după el: "Monas gignit monadem et in se suum reflectit ardorem"* El o interpretează astfel: dacă Monada naște, atunci poate fi o singură Monada - Fiul, iar zelul ei se reflectă asupra ei însuși, căci Duhul Sfânt purcede de la Tatăl și Fiul ("Mahishae theologiae" ["Maxime teologice" , III) Din această formulă se desprinde o alta, și mai celebră, pe care Alan a împrumutat-o din aceeași lucrare Generarea de unitate, care este un alt sine Monada este atât începutul, cât și sfârșitul, neavând în sine nici început, nici sfârșit În măsura în care este începutul și sfârșitul, Monada este ca o sferă care îmbrățișează totul Fiecare creație este în ea, așa cum ar fi, un centru, care este doar un punct, dar aparține sferei De aici se poate spune: "Deus est sphaera intelligibilis, cujus centrum ubique, circumferentianusquam"** (Maximae theologiae, VII) Această formulare a fost popularizată pe scară largă de către Pascal, de la care, totuși, a căpătat un alt sens decât de la Alan de Lille Rabelais în "Cartea a treia a lui Pantagruel" (cap XIII) i-a atribuit-o lui Hermes Trismegistus Se găsește la Pierre Ramyu, Pierre Charron, Giordano Bruno și mulți alți autori de toate vârstele Voltaire va pretinde că provine din Timeu de Locri, dar Pascal ar fi putut-o citi într-o duzină de lucrări diferite Adevărata sa sursă este un apocrif medieval nesemnificativ - pseudo tratat prehermetic "Cartea XXIV filozofi" ("Liber XXIV philosophorum") Unitatea perfect simplă este ceea ce este: "opte simplex esse suum, et id quod est, unum habet"****; nu poate fi subiectul a nimic, ci este formă pură Întrucât Dumnezeu, care este această formă, este cauza tuturor, pe bună dreptate se spune că totul își trage ființa din forma: "Cum Deus forma dicatur, quia omnia informat, et omnibus esse donat, recte omne esse a forma esse dicitur" ***** În acest sens, Dumnezeu este ființa a tot ceea ce există, pentru că El este cauza ei, dar nu există nimic care ar fi ființa lui Dumnezeu, întrucât nu există nimic din care El provine Forma divină este "cea mai formală" ("formalissime"): fiind forma a tot, nu se formează din nimic Pe baza acestor principii, Alan dezvăluie cu minuțiozitate regulile de limbaj care trebuie respectate atunci când raționează despre Dumnezeu și apoi dă definiții ale omnipotenței divine - în acest sens, el atinge o întrebare importantă despre cunoaștere, dacă totul real este posibil: "Regulile de Sacra Teologie" ("Regulae de sacra theologia, LIX), determinând relația dintre eventualele accidente viitoare și Providența, precum și necesitatea rezultată din acestea, natura binelui natural, binelui și răului făcut prin voință; acesta din urmă îl conduce la problemele păcatului, harului, Hristosului și sacramentelor În concluzie, Alan formulează zece reguli de cauzalitate și stabilește sub ce formă fiecare dintre ele este aplicabilă în teologie, în filozofie și în ambele științe Ultima dintre aceste reguli (Capitolul CXXV) spune că există o singură cauză, unitatea, a cărei afirmare este cuprinsă în afirmarea oricărui alt motiv: "haec causa est unitas; omnem enim proprietatem unitas comitatur"***** A spune că Socrate este un om pe baza "umanității" echivalează cu a spune că el este unul din acea unitate care însoțește "umanitatea"; a spune că este alb înseamnă a-i atribui lui, Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea printre altele, unitatea inerentă albului Același lucru este valabil și pentru celelalte proprietăți ale subiectului, cu posibila excepție a individualității sale, care este, pe bună dreptate, unică Astfel, Alan își menține stilul axiomatic de la începutul până la sfârșitul tratatului De asemenea, conținea ideea unui fel de teologie posibilă, redusă la formule abstracte și dezvoltată prin combinarea succesivă a propozițiilor strict derivate unele de altele Atât Boethius, cât și Cartea Cauzelor au fost o bună sursă de inspirație pentru această metodă, dar Aristotel a venit curând și l-a inspirat pe Alan cu o altă metodă, mai flexibilă și mai liberă, care avea să-l captiveze în cele din urmă Cu toate acestea, Alan din Lille își datorează faima altor două lucrări de o natură complet diferită - Împotriva lui Claudian (Anticlaudianus) și Lament of Nature (De planctu naturae) La începutul unui anumit poem numit Rufinus, poetul Claudian adună toate viciile pentru a arăta perversitatea prefectului Rufinus și a-l convinge de inferioritatea sa În propriul său poem, Alan, dimpotrivă, sugerează că Natura dorește să vadă omul perfect născut și adună toate științele și toate virtuțile pentru a-l crește De aici și numele - "Împotriva lui Claudian" (uneori - "Împotriva lui Rufin"), pe care îl poartă această poezie, unde versul alexandrin nu lasă aproape nimic din poezie, cu excepția poate zdrențele clasicilor, pe care le îmbracă fără nicio rușine Lucrarea este plină de locuri comune scolastice ale acelei epoci, fără a exclude Nus (VI, ), la porunca Creatorului dezvoltând pentru El ideea acestui spirit uman perfect, care urmează să fie creat* Titlul "Trigătul Naturii" este explicat de începutul lucrării, unde Natura deplânge crimele comise împotriva ei de sodomiți Lucrarea este scrisă în genul cântabil, în care alternează proza și versul, ca în Consolarea lui Boethius prin filozofie Din punct de vedere literar, ea tocește nu numai la acest model al său, ci chiar și la tratatul "Despre integritatea lumii" ("De mundi universitate") de Bernard Sylvester Cu toate acestea, imaginea alegorică a Naturii care o domină nu este lipsită de grandoare, iar Alan a găsit dispozitive bune pentru a o face să vorbească sau să vorbească despre ea Acest eseu exprimă una dintre cele mai profunde și răspândite credințe ale vremii Pe măsură ce Natura apare în De planctu naturae, ea întruchipează superb fecunditatea prin care ființele vii se înmulțesc rapid Natura este sursa vieții și nu numai cauza ei, ci și regula, legea, frumusețea și scopul ei Cu toate acestea, nu trebuie să-i admirăm în exces creațiile, având grijă să nu uităm de supunerea ei față de Dumnezeu Este cu siguranță meritul lui Alan că în această imagine alegorică, într-o formă percepută senzual, el a exprimat ceea ce s-ar putea numi "naturalismul creștin" al secolului al XII-lea: un simț acut al realității puternice care este Natura, percepută ca lucrător al lui Dumnezeu Mândră de ea însăși când își descrie faptele, Natura devine umilă de îndată ce se întoarce către Creatorul ei: "Fapta Lui este simplă, a mea este multiplă; lucrările lui sunt solide, ale mele se prăbușesc; creația lui este încântătoare, a mea este schimbătoare El creează, eu sunt creat; El este muncitorul care m-a făcut, eu sunt produsul acestui muncitor; El creează din nimic, cer materie pentru faptele mele; El acționează în numele Său, eu acționez în numele Lui " Apropo, acesta este motivul pentru care știința naturii dependente de Dumnezeu trebuie să recunoască jurisdicția științei lui Dumnezeu: "Pentru a ști cât de neputincioasă este puterea mea în fața științei divine apelează la o teologie a cărei fidelitate și credinta au mai multe drepturi la aprobarea ta decat persuasivitatea argumentelor mele După ceea ce ne învață credința, omul este îndatorat capacității mele de a da naștere, dar mai mult puterii lui Dumnezeu de a se regenera " Teologia și Natura uneori gândesc diferit, dar nu Alan din Lille și Nicolae din Amiens se contrazice unul pe altul Abordările lor au, parcă, direcții opuse: natura trece de la rațiune la credință, teologia - de la credință la rațiune "Eu", spune Natura, "știu pentru a crede, ea crede pentru a cunoaște; Sunt de acord știind, ea știe fiind de acord Nu era nimic original în toate acestea Asemenea argumente au valoare ca expresie a spiritului acelei epoci, când nu s-au gândit să pătrundă asupra divinității sublime a naturii, ci au proslăvit-o, subordonând, desigur, înțelepciunea lui Dumnezeu Același lucru se poate spune despre cosmogonia pe care Alan o pune în forme literare: precum Demiurgul din Timeu, Natura lucrează fără a pierde din vedere Ideile divine Jean de Meun folosește o mare parte din Plângerea naturii în romanul său Roman de la Rose și, dacă nu ar trebui să ne grăbim să trageți concluzia că spiritul ambelor lucrări este același, atunci cel puțin se poate discerne în ele semne că spiritul lor este rude Printre scrierile atribuite lui Alan de Lille se numără un remarcabil tratat de teologie intitulat "Despre arta credinței catolice" ("De arte catholicae fidei") Istoricii au stabilit autorul său real: acesta este Nicholas of Amiens (Nicholas of Amiens) Cerințele metodologice în interpretarea sa sunt chiar mai stricte decât în Maximae theologiae de Alan de Lille Nicolae din Amiens știe că ereticii nu țin cont de argumentele bazate pe autoritate și că dovezile Sfintei Scripturi îi lasă complet indiferenți Singura modalitate de a trata oponenții de acest gen este să apelezi la rațiune De aceea, spune Nicolae, "Am aranjat cu grijă argumentele în favoarea credinței noastre și pe cele pe care o minte sănătoasă nu le poate respinge, astfel încât cei care refuză să creadă profețiile și Evanghelia să le poată fi aduși măcar cu ajutorul argumentelor de ordin uman " Cu toate acestea, Nicolae din Amiens nu credea că aceste argumente erau capabile să pătrundă în însăși esența credinței și complet dezvăluie conținutul acestuia, dar a vrut măcar să le aranjeze pentru a ajuta la credința conștientă și cu convingere De aceea el își prezintă argumentele sub formă de definiții, distincții și propoziții, legate între ele după un scop prestabilit Scot Eriugena și Anselm Lansky au recurs deja la o construcție asemănătoare a compozițiilor, iar pornind de la Petru de Lombard va deveni din ce în ce mai tradițional, cel puțin în pozițiile principale: Dumnezeu, Pace, Crearea îngerilor și a poporului, Răscumpărător, Sacramente și Înviere Dar chiar și sub forma prezentării, Nikolai Amiensky dă dovadă de o originalitate incontestabilă Întreaga lucrare se bazează pe definiții, postulate și axiome Definițiile stabilesc semnificațiile termenilor "cauză", "substanță", "materie", "formă" etc Postulatele sunt adevăruri de nedemonstrat Axiomele sunt propoziții care nu pot fi înțelese fără a le accepta mai întâi Pornind de la aceste principii, Nicolae din Amiens dezvoltă un lanț de propoziții și dovezile lor silogistice - aproape așa cum Descartes și-a construit dovezile despre existența lui Dumnezeu, iar Spinoza sa Etica Secolul al XIII-lea nu va da o dovadă mai evidentă a necesității unei dovezi raționale, dar nu va crea idealul științei sacre sub forma "theologia tore geometrico demonstrata"** Nicholas a reușit destul de bine să dea lucrării sale o formă euclidiană Avantajul neîndoielnic al acestei metode este că elimină raționamentele inutile Împărțit în cinci cărți mici, tratatul lui Nicolae Despre arta credinței catolice începe cu o serie de definiții (cauze, substanțe, materie, forme, mișcări etc ); apoi se formulează trei postulate și șapte axiome, după care rămâne doar să construim un set de teoreme după regulile uzuale ale geometriei: Quidquid est causae est causati; nihil seipsum composuit vel ad esse perduxit; neque subjecta materia sine forma, neque forma sine subjecta Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea materia actu esse potest* Aceste prime trei teoreme conduc la următoarea afirmație, care arată clar ideea acestui tip de demonstrație: "Compositionem formae ad materiam esse causam substantiae"** Într-adevăr, substanța este formată din materie și formă Prin urmare, materia și forma sunt cauzele formării substanței conform primului postulat (adică, că "cujuslibet compositionis causam componentem esse"***) De asemenea, nici forma nu poate exista într-un act fără unirea sa cu materia, nici materia fără unirea ei cu forma, așa cum s-a demonstrat deja (aceasta este a patra teoremă) Astfel, existența reală a formei și materiei se explică prin combinarea lor; deci unirea lor este cauza existenţei lor Dar existența lor este cauza substanței; prin urmare, conform primei teoreme, unirea formei și materiei este cauza substanței, întrucât "quidquid est causa causae est causati"**** Această metodă geometrică nu a avut viitor în teologie Cu toate acestea, preocuparea care l-a născut i-a supraviețuit Un lucru este când un creștin le expune creștinilor doctrina catolică, altul este să-i inducă pe cei care nu mărturisesc credința creștină să o accepte Nicolae din Amiens știa asta prea bine Musulmanii îi atacă pe creștini cu arme, dar, remarcă el melancolic, nu pot să ripostez cu forța Evreii și neamurile au fost odată convertiți prin minuni, dar, mărturisește el cu blândețe, nu am primit harul de a face minuni Deci, rămâne doar autoritatea Scripturii, dar ce poate face ea cu necredincioșii care nu o recunosc și cu ereticii care o distorsionează? Prin urmare, pentru a convinge orice dușman ai credinței, este nevoie de o tehnică rațională general acceptată, eficientă Trebuie să fie cu adevărat "arta" credinței catolice, adică tehnica fundamentării raționale a adevărului catolic, atât de completă cât permite însăși natura credinței Tratatul tău Nicolae de Amiens i-a dedicat Papei Clement al III-lea, așa cum Roger Bacon și-a dedicat Opusul majus lui Clement al IV-lea Pretenția de a crea o "artă" a dovezii creștine, convingătoare pentru toți și capabilă, prin urmare, să extindă Biserica la întreaga lume, nu bazată pe așteptarea tuturor de la credință și fără a se baza pe forță, îl va inspira pe Raymond Lull să-și scrie lucrarea "Marea Artă" ("Ars magna") Munca modestă a lui Nicolae de Amiens părea să-l anticipeze Și acesta este cel mai mare merit al omului de știință LITERATURĂ Alan Lillsky: Migne J R (ed ) Un curs complet de patrulare Seria latină, t ; Baumgartner M Die Philosophie des Alanus de Insulis im Zusammenhang den Anschauungen des Jahrhunderts dargestellt Munster, ; HuizingaJ Ueber die Verkniipfung des poetischen mit dem theologischen bei Alanus de Insulis // Memoires de G Academie Royale des Sciences de Hollande, serie B, , v , nr , Amsterdam Николай Амьенский: "Arta credinței catolice" sub titlul "Arta sau articolele credinței catolice" este plasată printre lucrările lui Alan Lille în: Migne J R (ed ) Un curs complet de patrulare Seria latină, t , col - VIZIUNI MINUNAȚE ÎN SECOLUL XII După cum am menționat deja, Evul Mediu a moștenit din antichitatea clasică ideea unor lucrări științifice care rezumă și clasifică complexul cunoașterii umane într-o epocă dată Acum astfel de lucrări se numesc enciclopedii "Antichitățile" lui Varro ( - î Hr ), constând din de cărți ( despre subiecte umane și despre Dumnezeu Viziunea asupra lumii în secolul al XII-lea naturale), sunt în prezent pierdute Cu toate acestea, St Augustin le cunoștea și le folosea pe scară largă Acest lucru l-a determinat să exprime în tratatul său "Despre doctrina creștină" ("De doctrina christiana") dorința ca colecția tuturor cunoștințelor necesare înțelegerii Scripturii să fie reelaborată în beneficiul creștinilor În Evul Mediu, ei nu au abandonat încercările de a îndeplini această dorință Din secol în secol, au existat compilatori care au compilat sau reelaborat "sumele" cunoștințelor umane Această serie este deschisă de "Începuturile" sau "Etimologiile" lui Isidor de Sevilla (d ) și rămâne în sensul deplin al cuvântului prototipul său Apoi este continuat de Beda Venerabilul ( - ) cu tratatul său Despre natura lucrurilor (De rerum natura) În secolul al IX-lea, Rabanus Maurus ( - ) a compilat "Despre natura lucrurilor" ("De rerum naturis") În secolul al XII-lea apar mai multe lucrări de acest fel, iar citirea lor ne permite să înțelegem cu suficientă acuratețe ideea generală care predomina atunci cu privire la univers și structura lui Fiecare dintre aceste lucrări are propriile sale trăsături caracteristice, dar chiar și prin ceea ce diferă, elementele lor comune sunt vizibile Prin urmare, nu este lipsit de interes să aruncăm o privire asupra panorama lumii, care a fost prezentată oamenilor din secolul al XII-lea Poate fi găsit, de exemplu, în eseul "Despre imaginea lumii" ("De imagine mundi"), care este atribuit unei figuri misterioase din prima jumătate a secolului al XII-lea, cunoscută sub numele de Honorius din Augustodunus, sau Honorius din Autun * Ce este lumea? "Mundus dicitur quasi undique motus"**: "mundus" - "lumea" - înseamnă "pretutindeni în mișcare", întrucât este în mișcare continuă Este o minge, al cărei conținut este împărțit ca și conținutul unui ou: o picătură de grăsime situată în centrul gălbenușului este Pământul, gălbenușul este o sferă de aer plină cu vapori, proteina este eterul, carapacea este cerul Începutul lumii este crearea ei de către Dumnezeu În primul rând, înainte de începutul veacurilor, lumea a fost concepută în Gândirea divină și aceasta a dat naștere arhetipului lumii Apoi, după imaginea arhetipului, lumea sensibilă a fost creată în materie În a treia etapă, în șase zile, și-a dobândit tipurile și formele individuale În a patra etapă, lumea continuă în timp, fiecare ființă reproducându-se, dând naștere altor ființe de același fel, iar aceasta trebuie să continue până la cel de-al cincilea și ultimul act al istoriei sale La sfârșitul timpului, lumea va fi reînnoită de Dumnezeu într-o transformare finală În forma în care există acum, lumea este formată din patru elemente Conceptul de "element" înseamnă atât "hyle" (materie), cât și o grămadă De fapt, pământul, apa, aerul și focul sunt materia din care este creat totul și sunt legate între ele într-un ciclu neîncetat Focul se transformă în aer, aerul în apă, apa în pământ și apoi în ordine inversă: pământul creează apă, apa - aer și aerul - foc Fiecare element are două calități, dintre care una este comună unui alt element și se poate spune că, datorită acestei calități comune, aceste elemente, parcă, își întind mâinile unul către celălalt Terenul rece și uscat este asociat cu apa prin frig; apa rece și umedă se ridică în aer datorită evaporării; aerul umed și fierbinte este conectat cu focul prin căldură; în sfârşit, focul, fierbinte şi uscat, se uneşte prin uscăciune cu pământul Pământul, elementul cel mai greu, ocupă partea inferioară a lumii; focul, ca cel mai ușor, ocupă cea mai înaltă poziție; apa este ținută de pământ, aerul de foc Pământul preia tot ceea ce umblă, în special oamenii și animalele; apa conține tot ce plutește, cum ar fi peștele; aerul este tot ce zboară ca păsările; focul este tot ceea ce strălucește ca soarele și stelele Deoarece pământul este în centru, de aici ar trebui să începem Ea este rotundă Dacă te uiți la el de sus, nu vei vedea atât de mulți munți și văi care nu par doar Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea rugozitate pe o minge mare, pe care cineva pare să o țină în mână Pământul atinge de stadii în circumferință, adică de mile (stadii și mile terestre romane, ceea ce corespunde la aproximativ km) Situat exact în centrul universului, nu se sprijină pe nimic altceva decât pe puterea divină Totuși, aceasta poate fi citită în Scriptură: "Nu vă temeți de Mine, zice Domnul, Eu, care am pus pământul în nimic, căci se sprijină pe propria lui stabilitate" (Ps : ) * Cu alte cuvinte, pământul, ca orice element, ocupă un loc care corespunde proprietății sale specifice Oceanul, ca o centură, o înconjoară Înăuntru, prin el curg șiroaie de apă, înmuiindu-i uscăciunea naturală: de aceea, oriunde sapă pământul, găsesc apă Suprafața pământului este împărțită în cinci zone, sau cercuri Cele două zone extreme sunt nelocuite din cauza frigului, deoarece soarele nu se apropie niciodată de ele Zona centrală este nelocuită din cauza căldurii, deoarece soarele nu se îndepărtează niciodată de ea Cele două zone de mijloc sunt locuite - clima temperată este asigurată de frigul și căldura zonelor învecinate Aceste zone, sau cercuri, se numesc: nordic, solar (aferent solstițiului - solstitialis), echinocțiu, iarnă și sudic Zona Soarelui este singura pe care știm că oamenii trăiesc acolo Formează un cerc locuibil Marea Mediterană o împarte în trei părți Aceste părți se numesc: Europa, Asia, Africa Numele "Asia" provine de la numele reginei Aceasta este prima parte a lumii la est de Paradisul Pământesc Paradisul Pământesc este un loc de plăcere, dar este inaccesibil oamenilor, deoarece este înconjurat de un zid auriu care se ridică spre cer Există Arborele Vieții, ale cărui fructe ar face nemuritoare și ar salva de la îmbătrânire pe cei care le-ar putea mânca Există și un izvor din care curg patru râuri Mergând în subteran în Paradisul Pământesc, aceste râuri reapar în țări îndepărtate: acestea sunt Gange, Nil, Tigru și Eufrat Plecând din Paradisul Pământesc, puteți găsi multe pământuri deșertice care nu sunt folosite din cauza abundenței de șerpi și animale sălbatice din ele Acesta este urmat de India, care și-a primit numele de la râul Indus, care își are originea în Caucazul de Nord Apoi curge spre sud și se varsă în Marea Roșie Deoarece separă India de Vest, se mai numește și Oceanul Indian Sunt insule acolo, precum Taprobanes (Ceylon), unde sunt zece orașe și în fiecare an sunt două veri și două ierni Este acoperit cu vegetație veșnic verde Există și insula Kriza (Japonia) - un tărâm bogat în aur și argint, cu munți de aur, inaccesibili din cauza dragonilor și grifonii care zboară acolo În India, există Muntele Caspic (Caucaz), de unde provine numele "Marea Caspică" Între ei se întinde țara lui Gog și Magog, locuită de triburi înverșunate, despre care se spune că ar fi fost întemnițate de Alexandru cel Mare Sunt canibali India este împărțită în de regiuni și este locuită de multe popoare În munți trăiesc pigmei înălțimi de doi coți, care se luptă cu macarale, dau urmași la vârsta de trei ani și îmbătrânesc până la vârsta de opt ani Ei cresc piper; din fire este alb, dar atunci când este necesar să aprinzi un foc pentru a alunga șerpii, ardeiul devine negru Câte alte popoare uimitoare trăiesc în această țară! Macrobii, înalți de doisprezece coți, luptă cu grifoni, care au corp de leu și aripi de vultur Mai sunt brahmani care se aruncă în foc, mișcați de dragostea pentru o altă viață; alții își ucid părinții bătrâni, îi fierb și îi mănâncă și îi consideră răi pe cei care nu fac așa; încă alții mănâncă pește crud și beau apă de mare India este o țară de umanoizi și alți monștri Dintre primii, vom numi sciopozi, care pe un picior aleargă mai repede decât vântul și cu același picior își acoperă capul de soare; sunt oameni fără cap, cu ochii pe umeri, cu nasul și gura pe piept Oamenii care trăiesc la sursa Gangelui se hrănesc doar cu mirosul unui anumit fruct; mergând la pu Viziunea asupra lumii în secolul al XII-lea călătorie, iau acest fruct cu ei, pentru că, pentru a-i ucide, le este suficient un miros neplăcut Acum, nu fără regret, să trecem la animalele monstru care trăiesc în această țară: anghile de trei sute de picioare lungi, viermi de șase picioare și cu clește; de remarcat si piatra magnetica, care atrage fierul si care nu poate fi sparta decat cu ajutorul sangelui de capra Descrierea restului Asiei (Mesopotamia, Siria, Palestina, Egiptul, Caucazul, Asia Mică) nu este atât de plină de miracole, ci se desfășoară în același spirit "După ce am trecut prin Asia", scrie Honorius, "să trecem în Europa" Numele ei vine de la regele Europei și regina Europei, fiica lui Agenor Geograful nostru descrie pe scurt Scythia, nordul și sudul Germaniei, Grecia, Italia, Franța (al cărui nume vine de la regele Frank, care a venit din Troia împreună cu Enea), Spania și Marea Britanie Îndreptându-ne apoi spre Africa (numit după unul dintre descendenții lui Avraam - Afer), facem cunoștință mai întâi cu Africa de Nord (Libia, Cirenaica, Mauritania), apoi cu Etiopia, țara reginei Saba, și cu numeroase insule ale Marea Mediterană, inclusiv Sicilia (unde au trăit cândva Ciclopii), Sardinia, Corsica, și cu o insulă uriașă, mai întinsă decât Europa și Africa, despre care Platon spune că a fost înghițită de mare Să nu uităm, în sfârșit, de insula din ocean, care se numește Pierdutul; se deosebeşte mult de toate celelalte pământuri într-un climat foarte favorabil şi fertilitate Din păcate, nu se știe unde se află Ei spun că, după ce l-a descoperit accidental, St Brandan Cu toate acestea, până acum această insulă a fost căutată fără rezultat De aceea este numit Lost Acum a devenit obișnuit să credem că unul dintre motivele îmbogățirii Spiritului uman în vremurile moderne este descoperirea Americii, precum și explorarea numeroși călători și surpriza lor pentru Europenii descriu viața diferitelor popoare Dar cineva se poate pune întrebarea, oare pământul nu s-a îngustat și și-a pierdut secretul de când a încetat să mai fie o mică fâșie de pământ înconjurată din toate părțile de miracole? Cu toate acestea, în secolul al XII-lea, era și mai misterios în ceea ce privește adâncimea sa Deoarece pământul este în aer, iadul a fost plasat în centrul pământului A fost prezentat sub forma unei sticle cu gât îngust, extinzându-se spre bază Un loc plin de foc și pucioasă, un lac al morții sau un pământ al morții; în partea de jos pândesc Erebus, unde trăiesc dragoni de foc și viermi, Acheron, Styx, Phlegeton și alte locuri arzătoare pentru spiritele necurate Oarecum speriat de propria sa descriere, enciclopedul nostru adaugă: "Am vizitat locurile de foc ale iadului; acum ne vom împrospăta în apă" Cunoștințele despre apă erau foarte simple Cuvântul "aqua" provine de la "aequalitas"*; se mai numeste si "aequor"** deoarece este plat Acest element pătrunde în pământ și îl înconjoară din toate părțile În acest caz, se numește Ocean Fluxul și refluxul oceanului este determinat de lună, care, pe măsură ce se apropie sau se retrage de pământ, mai mult sau mai puțin puternic atrage sau respinge apa Mareele sunt cele mai slabe în jurul solstițiului, pentru că luna este departe Să adăugăm aici câteva concepte despre vârtejuri, furtuni, diverse tipuri de apă (proaspătă, gheață, caldă, rece, moartă), iar hidrografia ne va apărea în forma în care a fost atunci înțeleasă Despre făpturile vii care trăiesc în apă, enciclopedia noastră spune doar următoarele: "Peștii și păsările trăiesc în apă, pentru că, după cum puteți citi (în Biblie), sunt creați din ea Dacă păsările zboară în aer și trăiesc pe pământ, este pentru că aerul este la fel de umed ca apa, iar pământul este amestecat cu apă; iar dacă unele animale create din pământ pot trăi în apă - de exemplu, crocodilii și hipopotamii - este pentru că apa este puternic amestecată cu pământul Interpretarea acestui lucru Capitolul Și Filosofia în secolul al XII-lea tema se termină în carte astfel: "Să scoatem din apă și să lăsăm stiloul instrumentului nostru de scris să se usuce în aer" Aerul este tot ceea ce se adună în golul dintre pământ și lună O respirăm pentru a trăi; pentru că este ud, păsările zboară în el, precum peștii înoată în apă, dar și demonii locuiesc în ea Acolo ei așteaptă în agonie Ziua Judecății și formează corpuri din apă pentru a apărea oamenilor Vântul nu este altceva decât aer în mișcare Prin urmare, știința aerului include, în primul rând, o descriere a celor patru vânturi principale Pe măsură ce vântul poartă apa cu el, formează nori și nori - "nubes", care înseamnă "nimborum naves" *); când vântul izbucnește din nori cu un vuiet, se aude un zgomot, care este un tunet; iar când vântul se ciocnește cu norii, atunci din această ciocnire se produce un foc teribil - fulger Acest foc pătrunde în tot ce atinge, căci este mai subțire decât focul nostru și este îndreptat de vânt cu forță Un curcubeu format din patru culori apare atunci când razele soarelui trec printr-un nor gol și revin la soare Descrierea aerului este completată de câteva concepte referitoare la ploaie, grindină, zăpadă, rouă, ceață și stele căzătoare Stelele căzătoare nu sunt stele reale, ci scântei trase de vânt din eter în aer, unde umezeala le stinge rapid Așa că am ajuns la foc, al cărui nume (ignis) înseamnă "non gignis"** Este ridicat rapid și abil în aer de aceeași forță care atrage aerul în apă Puritatea focului este perfectă: îngerii își formează trupurile din el când vin la oameni Știința focului include o descriere a șapte planete, fiecare dintre acestea fiind plasată pe un cerc special de circulație Planetele se deplasează de la est la vest, conduse cu mare viteză de firmament Ele sunt numite stele rătăcitoare deoarece planetele prin natura lor tind să se miște în direcția opusă mișcării de rotație a cerului seif Astfel, dacă o muscă ar fi atrasă de mișcarea unei roți de moară, ar putea părea că se mișcă prin propriile forțe în direcția opusă direcției de rotație a roții După o scurtă descriere a celor șapte planete după ordinea lor (Luna, Mercur, Venus, Soarele, Marte, Jupiter și Saturn) și a Zodiacului pe care îl urmează, se fac câteva observații asupra muzicii sferelor Într-adevăr, rotirea celor șapte sfere produce o armonie dulce, dar nu o auzim, deoarece nu sună în aer - singurul mediu în care percepem sunetele Dar ei spun că intervalele muzicale provin totuși din sferele cerești Cele șapte note ale scalei provin din același loc Există un ton de la Pământ la Lună, un semiton de la Lună la Mercur, un semiton de la Mercur la Venus, trei semitonuri de la Venus la Soare, un ton de la Soare la Marte, un semiton de la Marte la Jupiter și de la Jupiter la Saturn, trei semitonuri de la Saturn la cercul zodiacal Așa cum lumea este formată din șapte tonuri, iar muzica noastră este formată din șapte note, așa și noi înșine suntem alcătuiți din șapte ingrediente: cele patru elemente ale corpului și cele trei facultăți ale sufletului, care sunt temperate în mod natural de arta muzicii Prin urmare, ei spun că omul este un microcosmos (lume mică): el formează o consonanță, asemănătoare armoniei muzicii cerești Distanța de la Pământ la firmament este de mile, adică aproximativ km Când a trecut prin foc cu ajutorul bilelor planetelor, omul de știință a fost lăsat să exploreze cerul, a cărui parte cea mai înaltă este firmamentul De formă sferică, de natură apoasă, dar alcătuită dintr-un cristal dur asemănător cu gheața, firmamentul cerului are doi poli: nordul, care este permanent vizibil, și sudul, pe care nu îl vedem niciodată, deoarece este ascuns de umflătură al Pamantului Cerul se învârte în jurul acestor poli, ca o roată în jurul unei axe, iar stelele se învârt odată cu ea O stea (stela) este, parcă, o Viziunea asupra lumii în secolul al XII-lea semiluna (stans luna), deoarece stelele sunt atașate de firmament Un grup de stele formează o constelație Numai Dumnezeu știe distribuția stelelor, numele lor, virtuțile, locațiile, timpul de existență și cursul dezvoltării Oamenii de știință le-au dat nume de animale sau oameni doar pentru a le face mai ușor să le arătăm Această cosmografie a lumii vizibile este completată de o descriere a constelațiilor Dar lumea reală nu se termină aici, deoarece deasupra firmamentului se află vapori, care se numesc cerul apelor Deasupra acestui cer apos se află cerul spiritelor necunoscute oamenilor, unde îngerii sunt ordonați în nouă rânduri; pe ea este paradisul paradisului, refugiul sufletelor fericite Despre acest rai Scriptura spune că a fost creat la început, împreună cu pământul În cele din urmă, deasupra cerului spiritelor, stăpânindu-l de departe, este Cerul Cerurilor, unde locuiește Regele îngerilor Lumea este situată în spațiu și durează în timp Prin urmare, trebuie să o luăm în considerare și sub aspect temporal Dintre toate modurile de durată, cel mai nobil este aesin* Este durata care există înaintea lumii, împreună cu lumea și după lume; ea aparține singurului Dumnezeu care nu a fost și nu va fi niciodată, dar este întotdeauna În conformitate cu tradiția dionisiacă a Școlii din Chartres, enciclopedul nostru plasează timpurile eterne sub aevum - un mod de durată specific Idei (archetypum mundum) și îngerilor, adică tot ceea ce a cărui existență a început înaintea lumii, continuă cu el și va fi după el Cu toate acestea, trebuie să înlăturăm aceste trăsături chartreene dacă vrem să ne preocupăm doar de concepția generală a universului caracteristică acelei epoci Identificate cu Dumnezeu, Ideile sunt eterne în același sens cu El Dar indiferent cum ai privi, timpul este doar o umbră a eternității A început cu lumea și se va sfârși cu ea - ca o frânghie întinsă de la est la vest, care se răsucește constant, rotindu-se în jurul axei sale, până când este înfășurată la limită Secolele urmează cursul timpului, tot ce există în această lume curge în timp, durata vieții umane se măsoară în timp Enciclopediile medievale conțin de obicei descrieri ale unităților de diviziune a timpului general acceptate în epoca corespunzătoare: instantanee, secunde, minute, ore, zile (inclusiv modificări ale duratei zilei și nopții, precum și eclipsele solare și lunare), săptămâni, luni (cu numele lor în diferite limbi), anotimpuri, ani (pământești, lunari, solari etc ), secole, perioade (cicluri) și calendarul bisericii Pentru a finaliza lucrarea, rămâne doar să schițăm pe scurt istoria a ceea ce s-a întâmplat în timp de la începutul lumii Pentru a eficientiza un subiect atât de vast, autorul împarte timpul în epoci (aetate) Prima vârstă este de la căderea îngerilor până la sfârșitul potopului; al doilea, de la sfârşitul potopului până la Avraam; al treilea - de la Avraam la David, Codrus **, căderea Troiei și Evander ***, al patrulea - de la David la robia babiloniană, Alexandru cel Mare și Tarquinius ****; al cincilea - de la robia babiloniană la Iisus Hristos și Octavian (până atunci lumea a existat timp de de ani conform textului ebraic al Bibliei sau de ani conform Septuagintei); vârsta a șasea - de la Iisus Hristos și împăratul Augustus până în prezent Conținutul acestor epoci este o cronologie generalizată a celor mai importante evenimente din istoria celor mai cunoscute popoare - evrei, egipteni, asirieni, greci și romani, precum și împărați și regi medievali occidentali, care le-au luat în mod firesc locul după perioada romană împăraţi, parcă înainte de Frederic I ** *** istoria s-a dezvoltat fără salturi Acest fapt merită să ne oprim, deoarece indică exact locul pe care oamenii din Evul Mediu l-au revendicat în istoria lumii Din punctul nostru de vedere, Evul Mediu s-a opus antichității, care a fost redescoperită în Renaștere; din punctul de vedere al oamenilor care au trăit în Evul Mediu, de această dată a fost vorba de Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea datorita antichitatii, de care, istoric, nimic nu i-a despartit Nicăieri nu li s-a părut atât de evidentă continuitatea celor două epoci ca în sfera culturii intelectuale, unde sunt acum tocmai contrastate în cel mai decisiv mod Mitul istoric al "translatio studii"*, despre care am vorbit ca fiind comun în Evul Mediu, reflectă pe deplin această stare de spirit Enciclopedii precum cele ale lui Honorius Augustodunsky și Guillaume din Konsh sunt interesante prin faptul că reflectă viziunea asupra lumii atât a autorilor lor, cât și a tuturor oamenilor educați medii din acea epocă** Pentru a aprecia corect valoarea lor reprezentativă, nu trebuie să uităm că ele, ca orice enciclopedie, au fost lucrări pentru o gamă largă de cititori O mare greșeală va fi făcută de cei care caută în ele, așa cum s-a făcut adesea, o reflectare a stării științei la un moment sau altul Au rămas inevitabil în urma ei Nimic comparabil cu învățăturile lui Teodoric de Chartres, Gilbert de Porretan, Abelard sau Sf Bernard, care au fost realizările spiritului cu adevărat creator al secolului al XII-lea Și în secolul al XIII-lea, reflectarea exactă a cunoștințelor acelei epoci au fost lucrările lui Albert cel Mare, Roger Bacon, St Bonaventura și Sf Toma d'Aquino, şi nu Oglinda universală de Beauvais a lui Vincent*** Dacă scrierile de acest fel sunt utile, tocmai ca "oglinzi" ale cunoștințelor comune ale vremii lor, care le-au dat naștere, dar în acest sens sunt de neînlocuit Pentru a extrage din ele toate informațiile conținute în ele, nu este suficient să catalogăm cunoștințele, exacte sau nu tocmai, pe care aceste lucrări le conțin Trebuie să ținem cont și de anumite moduri de raționament, care acum ni se par ciudate, dar au fost larg răspândite în Evul Mediu Cititorul va observa fără îndoială folosirea curioasă a etimologiei Apoi a fost universal acceptat mod de a explica Se credea că dacă lucrurilor li s-au dat nume pentru a reflecta natura lor, atunci era posibil să cunoaștem natura lucrurilor prin găsirea sensului original al cuvintelor care le-au numit După cum se poate observa din textul lui Honorius de Augustodun, aceste etimologii erau, de regulă, fantastice, iar uneori erau doar jocuri de cuvinte Unii dintre ei erau atât de buni în felul lor încât au devenit clasici: până și Shakespeare s-a amuzat de etimologia "mulier = mollis aer" ****, iar în secolul al XIX-lea Joseph de Maistre reflectă asupra unei capodopere: "cadaver = caro data" vermibus"*** ** Evul Mediu nu este singurul purtător al acestei tendințe, dar nicio altă epocă nu a fost atât de purtată de ea - în zoologie, fizică, metafizică, etică, până la teologie Se pare că nimeni nu s-a opus atunci acestei metode și foarte puțini s-au abținut să recurgă la ea Explicația etimologică a fost adesea însoțită de interpretare simbolică, care constă în a considera lucrurile în sine ca semne și, astfel, a le recunoaște semnificațiile Fiecare lucru este, în general, un set de lucruri Un mineral, o planetă, un animal, un personaj istoric pot aminti simultan de un eveniment trecut, prefigurează un eveniment viitor, simbolizează unul sau mai multe adevăruri morale și, în plus, adevăruri religioase Semnificația simbolică a ființelor a căpătat o importanță atât de mare la acea vreme, încât uneori au uitat să verifice existența reală a simbolului Un animal fabulos precum Phoenix a fost un simbol atât de prețios al învierii lui Hristos, încât nimeni nu s-a gândit să întrebe dacă a existat cu adevărat Din secolul al XII-lea au început să apară excepții Honorius din Augustodunus nu se face vinovat de o astfel de amăgire, dar obiceiurile conștiinței obișnuite chiar și în acea epocă ne-au forțat să le cedem De regulă generală, autorii tratatelor de mineralogie, petrografie, botanică și zoologie, în prezentarea subiectelor lor, nu aveau alt scop decât acela de a Viziunea asupra lumii în secolul al XII-lea instruirea naturală şi religioasă a cititorilor săi În introducerea la tratatul său Despre natura lucrurilor și despre laudele înțelepciunii divine, Alexander Neckam ( - )* avertizează că scrie pentru a îndrepta mințile cititorilor săi către Creatorul tuturor lucrurilor și pentru a-i face să se gândească la Hristos și nu despre Aristotel Rezultatele acestei abordări au fost dezastruoase Autorul poate fi scuzat pentru judecăți oarecum vagi despre animale pe care nu le-a văzut niciodată: "Crocodillus est serpens aquaticus, bubalis infestus, magnae quantitatis"** Să-i iertăm descrierea phoenixului după Ovidiu și Claudian, dar a fost necesar să cităm Codul lui Iustinian, vorbind despre o pasăre atât de rară ca un cocoș? Se știe că Alexandru și-a făcut o idee ciudată despre el: a susținut că la bătrânețe începe să depună cocoșul și din ouăle sale, pe care broaștele le incubează, se nasc bazilisc El definește o persoană astfel: arborele este invers - probabil prin etimologie, iar din greacă: Anthropos interpretatur arbor inversa Cu toate acestea, este un fapt: părul unei persoane este rădăcinile sale; când merge, rădăcinile se ridică Pietatea lui Alexandru este în mod firesc supărată de curiozitatea deșartă care predomină în școlile din Paris O tempora, o mores, o studia, o inquisitions! Patru pagini de exemple de fleacuri dialectice cu care maeștrii parizieni se amuză sunt prea puține pentru ca el să-și reverse bila Ei dovedesc, de exemplu, că dacă o armată este formată în întregime din negri și doar un alb, iar cealaltă este formată în întregime din albi și doar un negru, atunci ambele trupe sunt similare Pentru a-i justifica pe maeștrii parizieni, să adăugăm că Alexandru le reproșează nu atât o sofisticare goală, ci> următoarele: nu știm nimic din ceea ce știm, indiferent de numărul cauzelor unui anumit fapt pe care îl avem stiu, cauzele pe care nu le stim nici mai multe Pascal a fost de acord cu această afirmație Cu toate acestea, Alexandru admite că până când a scris tratatul, aceste prostii au demodat Până la începutul secolului al XIII-lea, Parisul devenise centrul incontestabil al artelor liberale și al teologiei, la fel cum Italia era de drept civil "Civilis juris peritiam vindicat sibi Italia, sed coelestis scriptura et liberales artes civitatem parisiensem caeteris praeferendam esse convincunt"**** Cât despre Oxford, acolo a înflorit înțelepciunea, deși Merlin***** a profețit că într-o zi se va muta în Irlanda: "Juxta vaticinium Merlini, viguit ad Vada Boum sapientia tempore suo ad Hiberniae partes transitura"***** Merlin a avut timp pentru asta Interpretările etimologice și simbolice au fost însoțite de raționamentul prin analogie, care constă în explicarea unei anumite entități sau fapt prin stabilirea corespondenței acesteia cu alte entități sau fapte Aceasta este o metodă perfect legitimă și este folosită de toate științele, dar în Evul Mediu a fost folosită mai mult de poeți decât de oameni de știință Un exemplu clasic al acestui mod de raționament este descrierea omului ca un univers comprimat, adică un microcosmos analog macrocosmosului Astfel înțeles, omul este universul la scară redusă: carnea lui este pământ, sângele său este apă, respirația lui este aer, forța sa vitală este focul, capul său este rotund ca o sferă cerească, cei doi ochi strălucesc ca soarele și lună, șapte găuri pe față corespund celor șapte tonuri ale armoniei sferelor, pieptul său conține aerul inhalat și primește tot felul de fluide din corp, precum marea - râuri, și așa mai departe la infinit Acest lucru este spus în "Elucidaria" atribuită lui Honorius din Augustodunus Când toate aceste moduri de raționament sunt combinate în explicarea unuia și aceluiași fapt, atunci avem în fața noastră un tip de gândire care este cel mai caracteristic oamenilor de nivel mediu de educație din secolul al XII-lea, ale căror minți au fost atrase în mod constant atât de imaginația artiștilor de atunci și mintea raționantă a dialecticienilor Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea LITERATURĂ Honorius Augustodunecius: Migne J P (ed ) Patrologiae cursus completus Seria latina, ; tratatul De philosophia mundi, publicat în acest volum (col - ) ca o lucrare a lui Honorius, este de Guillaume de Conches; pentru Clavis physicae al lui Honorius, încă nepublicat (compilat din fragmente din "De divisione naturae" ("Despre împărțirea naturii") a lui Ioan Scot Eriugena, vezi Endres J A Honorius Augustodunensis Beitrage zur Geschichte des geistigen Lebens im XII Jahrhundert Kempten; Mtinchen, ; Amann E Honorius Augustodunensis (art )//Dictionnaire de theologie catholique P , , v , col - (excelent articol) Alexander Neckam: De naturis rerum et De laudibus divinae sapientiae ("Despre natura lucrurilor și despre laudele înțelepciunii divine") // Rerum Britannicarum Medii Aevi Scriptores, L , , v Cei care doresc să-și facă o idee despre enciclopediile populare medievale, a căror natură nu s-a schimbat în secolul al XIII-lea, se pot referi la cartea bună Langlois Ch -V La connaissance de la nature et du monde au moyen âge P , PREOȚIA ȘI REGATUL La opt secole după Sf Augustin și Paul Orosius, în lumina schimbărilor profunde care au avut loc în acest timp, s-a dovedit necesar să ne întoarcem din nou la istoria celor două orașe mistice Aceasta a devenit opera lui Otto din Freisingen, care s-a născut între și , iar în jurul anului s-a alăturat ordinului cistercian în mănăstirea Mori-mund *, unde a murit la septembrie În "Prologul" al său VIII carte, relatează că și-a intitulat opera "Cele două orașe" ("De duabus civitatibus")** și a purtat expunerea până în , știind foarte bine că istoria va continua după moartea sa; după cum se poate citi într-o scrisoare prefață către prietenul său Reynald, cancelarul Friedrich Bahr Barossa, sfârșitul celor două orașe va coincide cu învierea morților, iar apoi - dar nu înainte - Sfântul Imperiu Roman va pieri Ambiguitatea care a îngreunat conceptul augustinian de două orașe a rămas în opera lui Otto La început, el le descrie destul de corect ca două orașe mistice: unul în timp, celălalt - în eternitate; unul este pe pământ, pământesc, celălalt este în ceruri, ceresc; unul este de la un demon, celălalt este de la Hristos; pe scurt, acestea sunt cetățile pe care scriitorii bisericești le numeau, respectiv, Babilon și Ierusalim Însă, începând cu al doilea paragraf al Prologului cărții I, Otto identifică orașul pământesc cu un imperiu, sau, mai exact, cu imperii care s-au succedat încă de la începutul lumii Revenind la tema principală a lui Orosius, el aranjează istoria în conformitate cu secvența providențială "regna" ***, în care observăm, dacă vorbim despre epoci apropiate, că puterea trece de la romani la greci (Imperiul de Răsărit), de la greci la franci, de la franci la lombarzi, de la lombarzi - Germanilor **** Totuși, acest cistercian nu vede în istoria europeană decât un declin lung și continuu Odată cu vârsta, imperiul îmbătrânește și decrepit; ca o piatră peste care curge apa mult timp, se acoperă de pete și defecte Slăbiciunea ei reflectă slăbiciunea lumii însăși, iar dezintegrarea treptată a Romei este un tip de dezintegrare a universului, care nu îi va supraviețui mult timp În fața noastră se află o lume deja aproape de dezintegrare și, ca să spunem așa, care își eliberează ultima suflare de îmbătrânire extremă (Cartea a V-a, Prolog) Același lucru este valabil și pentru înțelepciune După ce i-am studiat istoria, este necesar să afirmăm că cunoştinţele au fost transferate de egipteni grecilor, apoi romanilor şi în final galilor şi spaniolilor: "Peste tot vedem că toată puterea şi toată cunoaşterea au început în Orient şi s-au sfârşit în Occident, mărturisind astfel slăbirea și declinul întregii omeniri Preoția și împărăția merge " Se pare că Otto a fost cel mai impresionat de oameni de știință precum Berengary din Tours, Manegold din Lautenbach și Anselm din Lansky Otto s-a inspirat constant de Augustin și Orosius, dar avea în fața ochilor o stare de lucruri prea diferită de cea cunoscută de predecesorii săi pentru a nu regândi puțin perspectiva De pe vremea lui Carol cel Mare, Sfântul Imperiu Roman al națiunii germane de care aparținea a fost într-un fel trupul pământesc al Cetății lui Dumnezeu* De altfel, datorită unei iluzii optice complet de înțeles, Otto datează începutul schimbărilor la momentul convertirii lui Constantin Din acest moment, "de vreme ce nu numai toate popoarele, ci și domnitorii, cu excepția câtorva, s-au făcut catolici și s-au supus ortodoxiei, mi se pare că scriu istoria nu a două orașe, ci probabil a unuia și numai pe care eu o numesc Biserica Căci, deși aleșii și proscrișii rămân în aceeași stare, nu mai pot spune - așa cum am făcut înainte - că sunt două dintre aceste orașe, dar trebuie să spun că ele alcătuiesc un singur oraș, în care totul se amestecă ca grânele cu paie "(cartea V, "Prolog") Schimbarea de perspectivă a lui Otto, care a fost de o importanță fundamentală, va fi descrisă mai jos Observând că Biserica este înălțată ca declinul Imperiului, Otto adaugă că din vremea lui Teodosie, istoria ei "nu este istoria a două orașe, ci mai degrabă, dacă pot spune așa, a unuia, chiar dacă nu în ea formă pură, care este Biserica (Cartea a VII-a, "Prolog") Această absorbție a orașului și imperiului pământesc de către Cetatea lui Dumnezeu și Biserică a fost caracteristică secolului al XII-lea Într-o scrisoare către regelui Henric al II-lea (Epistolae, ), Sf Toma de Canterbury** declară: "Biserica lui Dumnezeu este formată din două ordine, clerul și poporul ; printre oameni trăiesc regi, prinți, duci, conți" etc Fiecare oraș are două popoare sub un singur rege Din aceste două popoare vin două vieți; din aceste două vieți două principii supreme (principatus); din cele două principii supreme, două ordine de jurisdicţie Orașul este Biserica, Regele orașului este Hristos Două popoare formează două moșii în Biserică: clerul și mirenii Cele două vieți sunt viața spirituală și viața trupească; cele două principii supreme sunt preoția și împărăția; dubla jurisdicție este un drept uman și un drept divin Dă-i fiecăruia a lui și totul va ajunge la o înțelegere " Este imposibil să dorim o formulă mai concisă și mai precisă care să exprime includerea completă a ordinii temporale, pământești, în Biserică; dar pentru a vedea o justificare doctrinară holistică pentru aceasta, trebuie să ne întoarcem la Hugh din Saint-Victor A doua parte a cărții sale "Despre sacramente" ("De sacramentis"), intitulată "Despre unitatea Bisericii" ("De unitate ecclesiae"), fundamentează splendid acest concept pe baza ecleziologiei Sf Paul La începutul istoriei, omul era într-o stare păcătoasă, dar nu știa; Dumnezeu a proclamat Legea ca să i-o dezvăluie și apoi a trimis har omului pentru a-l întări Aceasta a fost lucrarea Duhului Sfânt și a fost dublă: să risipească ignoranța și să aprindă inimile ("lumen ad cognitionem, flammam ad dilectionem")**** Acțiunea harului reînvie toți creștinii și, ca și sufletul, formează cu el un singur trup, al cărui cap este Iisus Hristos Astfel, credința oferă unitate: prin credință devenim membri ai acestui trup; prin iubire participăm la viața lui ("per fidem accipimus unionem, per charitatem accipimus vivificationem") Așa este Biserica, trupul lui Hristos, care este însuflețit numai de duhul și unit numai prin credință: "Ecclesia sancta corpus est Christi, uno spiritu vivificata, et unita fide una, et sanctificată"***** Înțeleasă astfel, Biserica este totalitatea credincioșilor (credincioși): "quid est ergo Ecclesia, nisi multitudo fidelium, universitas Christianorum? Ecclesia sancta, id est universitas fide- Capitolul Și Filosofia în secolul al XII-lea lium"* În interiorul Bisericii, credincioșii sunt împărțiți în două clase - laici și clerici, care constituie, parcă, două laturi ale unui singur trup ("quasi duo latera corporis unius") Laicii sunt pe partea stângă; dar asta nu înseamnă că ei se numără printre proscriși, ci pur și simplu Dumnezeu le-a încredințat grija celor lumești, pe care Dante o numește "grija stângă" ("la sinistra cura") Clerul, căruia i se încredințează grija vieții duhovnicești, se află pe partea dreaptă a trupului lui Hristos Aceste două stări corespund a două vieți - corporală, pe care trupul o trăiește datorită sufletului, și spirituală, pe care sufletul o trăiește datorită lui Dumnezeu Pentru a armoniza aceste două vieți, a fost necesar să se construiască două ordini de putere: puterea seculară pentru laici și puterea spirituală pentru cler; ambele ordine sunt subordonate ierarhic unui singur cap: pământesc - regelui sau împăratului, spiritual - papei Prin urmare, puterea regală se extinde asupra treburilor pământești, iar puterea papei la treburile cerești și la lucrurile create de dragul vieții cerești Cu toate acestea, puterea spirituală se ridică deasupra celor pământești, așa cum viața spirituală se ridică deasupra celei trupești Prin urmare, papa se bucură de două prerogative care asigură unitatea celor două laturi ale corpului Bisericii: acordarea autorității pământești, adică instituirea "ut sit" ** - de exemplu, încoronarea împăratului, și condamnarea domnitorului, dacă greșește, până la excomunicarea din Biserică, dacă este cazul Principalul lucru în acest argument este numirea suveranului de către preoție, pentru că este de la sine înțeles că exercitarea puterii pământești are nevoie constant de cea mai înaltă autoritate pentru aceasta Ceea ce putere spirituală dă, poate și ea să ia; astfel, ea domină constant puterea seculară Sursa citată de Hugh de Sfântul Victor pentru a justifica o astfel de stabilire a puterii regelui este nimeni alta decât Vechiul Testament: sacramentul secular, se vede clar din ceea ce a fost stabilit pentru poporul antic al Vechiului Testament: printre ei, Dumnezeu a stabilit mai întâi preoția și abia apoi, la porunca lui Dumnezeu, preoția a stabilit puterea regală (per sacerdotium, jubente Deo, regalis potestas ordinată) Așadar, chiar și acum în Biserică, oamenii din ordinul sfânt stabilesc puterea împărătească, sfințind-o cu binecuvântarea lor și educând-o cu învățătura lor (formans per institutionem) Acest text indică un fapt de importanță fundamentală: sursa evidentă a teocrației papale din secolul al XII-lea este teocrația ebraică din Vechiul Testament Dumnezeu a domnit mai întâi asupra Israelului prin Judecătorii săi (Deut : - ), a căror autoritate era absolută (Deut : - ) Mai târziu, când Israel a renunțat la puterea nemijlocită a lui Dumnezeu și a vrut să aibă regi ca și alte națiuni, dorința lor a fost împlinită, dar cu condiția ca regele să-și facă el însuși o listă a Legii divine, care este la preoți, și să o citească pe toate zilele vieții lui (Deut : - ) Cu toate acestea, călăuzit de inspirația divină, însuși profetul Samuel l-a ales pe regele Saul și l-a uns cu ulei sfânt ( Samuel : ) Mai târziu, preotul Țadoc și profetul Natan îl vor declara rege pe Solomon ( Regi : - ), iar Dumnezeu îl va conduce prin darul Înțelepciunii ( Regi : - ) Solomon însuși va scrie în Proverbe că regii domnesc de Dumnezeu și legitimează dreptatea (Prov : - ) Desigur, acești regi nu erau preoți, dar erau unși de Domnul și, din moment ce își primeau autoritatea de la autoritatea spirituală, se considerau inevitabil obligați să o asculte Apropo, această teză este enunțată foarte clar în tratatul "Gloria supremă" ("Summa gloria"), atribuit, ca multe alte lucrări, enigmaticului Honorius al lui Augustus Capitolul IX al acestui tratat afirmă că, contrar părerii unora, regele este un laic, nu un cler Dacă ar fi o persoană spirituală, atunci ar fi un psalmist, un diacon, un ec Preoția și împărăția vrăjitor*, altar, preot; dar nu îndeplinește niciuna dintre aceste slujbe, de aceea nu este duhovnic Nefiind duhovnic, el poate fi doar laic Desigur, dacă nu este călugăr; dar nu este călugăr, căci are soție și sabie Deci, regele este o persoană absolut laică și, prin urmare, el conduce toate treburile seculare Dacă în aceste chestiuni îi sunt subordonați tot clerul, inclusiv supremul pontif, el rămâne totuși un laic care și-a primit autoritatea asupra altor mireni de la cler - iar Honorius nu-i permite să uite acest lucru Moise nu a numit un rege, ci un preot care să conducă Israelul, iar la început a fost condus de Judecători (cap X) Saul a ascultat de Samuel (cap xi); David s-a supus profetului Natan (cap XII); regii s-au supus profeților și preoților (cap XIII); uneori numai preoții conduceau poporul (cap xiv); la rândul său, Hristos nu a numit un rege, ci un preot (cap XV), și atunci s-a născut imperiul creștin (cap XVI), căci papii au moștenit dreptul de întronare divină și Silvestru a profitat de el prin încoronarea lui Constantin (cap XVII) Astfel, Biserica însăși numește regi (cap XVIII: "Quod Ecclesia sibi reges constituit") Iar când Honorius vorbește despre un anume papă care s-a supus împăratului după ordinea pământească a lucrurilor, el se referă la un astfel de împărat ca Carol cel Mare, după felul în care era gândit (cap XXX) Asemenea preoților Vechiului Testament, papii lui Honorius din Augustodun acordă de bună voie regilor pământeni pe care ei înșiși i-au ales (cap XXI: "Imperator Romanus debet ab Apostolico eligi "**), sfințiți și încununați cu consimțământul ale prinților și strigătele de salut ale poporului În domnia lor, regii sunt călăuziți de legea divină și sunt paznicii acesteia Nu mai puțin evidentă este influența teocrației ebraice în Policratica lui Ioan de Salisbury (IV, - ) "Omnis potestas a Deo est" ***: prin urmare, regele este chipul lui Dumnezeu pe pământ, dar el trebuie să urmeze legea, să fie drept și drept Justiția cere ca regele să fie supus preoților: "princeps minister est sacerdotum et minor eis"**** De fapt, Biserica nu poartă o sabie, dar ea este cea care îi încredințează suveranului său să o folosească pentru a stăpâni trupurile Pontiful suprem își rezervă conducerea sufletelor - conducerea trupurilor este nedemnă de el Pontifex nu este camifex* * * * * Pentru a guverna conform legii lui Dumnezeu, suveranul trebuie să o cunoască Nu o poate evita sub niciun pretext, chiar dacă este un război Să ia Deuteronom, să-l citească, să-l memoreze și să mediteze la el, căci tot ce face un prinț este inutil - și a devenit suveran în zadar dacă nu se supune disciplinei Bisericii Suveranul trebuie să citească în fiecare zi legea divină; pentru el aceasta este chiar mai obligatorie decât pentru un preot, iar ziua în care s-a ferit de această datorie este pentru el nu ziua vieții, ci ziua morții Dacă regele nu știe să citească? Dacă nu poate citi, atunci este un măgar încoronat: ex illiteratus est quasi asinus coronatus Deși ignoranța este de neiertat pentru un rege, dacă este analfabet, atunci preoții să-i citească: "legat ergo mens principis in lingua sacerdotis" ****** Înțelepciunea lui Dumnezeu, tălmăcită de preoți, să fie atunci călăuzitor pentru domnitor, căci numai prin intermediul ei împărații conduc drept Ioan de Salisbury nu a uitat marea lecție politică a Vechiului Testament Puțini oameni l-au uitat în secolul al XII-lea, chiar și printre acei oameni care, precum Sf Bernard, îngrijit de spiritualitatea creștină pură, a căutat să îndepărteze papii de orice amestec în treburile pământești Metafora "două săbii******** nu a împiedicat deloc acest lucru, căci de la Biserică și în scopul Bisericii, suveranul și-a primit sabia Ca Sf Bernard ("De consideration", IV, ), ambele săbii sunt în mâinile pontifului, iar el îi încredințează liber suverani Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea să folosească sabia seculară în scopurile sale În toată această situație, principalul este acesta: distincția dintre cele două ordine, pământească și spirituală, este o distincție în cadrul Bisericii În această structură complexă, autoritatea spirituală a papei este castelul bolții, iar zidurile temporare sunt ținute doar de puterea autorității sale Includerea temporalului, a pământului, în Biserică a fost atât de completă în vremuri, încât unii au considerat posibil să se schimbe pozițiile membrilor relației dintre pământesc și spiritual A-l face pe suveran ca atare membru al ierarhiei bisericii însemna ~ o încercare de a cere pentru el primul loc Acest lucru nu s-ar fi putut face fără a zgudui profund întreaga structură internă a Bisericii, dar întreprinderea nu era cu totul de neconceput Există dovezi scrise ale unei astfel de înțelegeri a problemei și, prin urmare, nu este atât de surprinzător că în secolul al XII-lea unii oameni au anticipat unele dintre cele mai radicale concluzii la care va ajunge într-o zi Reforma Asemenea teze, care, în ciuda tuturor, sunt încă surprinzător de întâlnit în secolul al XII-lea, sunt cuprinse într-un grup de scrieri cunoscut sub numele de York Treatises (Tractatus Eboracenses) Ele sunt numite așa pentru că sunt uneori atribuite lui Gerard, arhiepiscop de York în - De fapt, autorul lor este necunoscut și nici măcar nu este evident că aceste tratate provin din Anglia Întrucât au fost scrise în legătură cu o dispută între arhiepiscopul de Rouen și papă, ele pot fi - cel puțin cu aceeași probabilitate - atribuite unui francez sau unui normand Ca deosebit de instructive în legătură cu problema noastră, vom lua în considerare două tratate: "Apologia arhiepiscopului de Rouen" ("Apologia archiepiscopi Rotomagensis") și "Despre consacrarea papilor și regilor" ("De consecratione Pontificum et Regum") "Scuzele" într-un context larg ridică problema autorității papei în materie de credință Arhiepiscopul de Rouen nu este supus numai Bisericii Romei, ci întregii Biserici Tata este localizat in aceeasi pozitie Slujitor al slujitorilor lui Dumnezeu, el, după învățăturile Sf Petru, are în raport cu ei aceleași drepturi pe care le avea Petru în raport cu apostolii Aceste drepturi vin de la Duhul Sfânt, care îi dă puterea de a interzice și îngădui, dar întrucât există un singur Duh Sfânt, atunci toți episcopii și chiar toți credincioșii sunt în aceeași poziție: "Nu sunt trei Petri: Simon Petru, Episcopul Romei și Episcopul Rouenului, dar există un singur Petru, căci toți au un singur duh, o singură putere, o singură credință și astfel "o inimă și un suflet" (Fapte : ) Așadar, toți apostolii, toți episcopii și chiar întreaga Biserică, sunt doar un singur Petru și, fiindcă sunt ai adevăratei pietre, adică a lui Hristos, formează cu El o piatră și un duh Prin urmare, episcopii în Biserică sunt absolut egali: "omnes etenim episcopi dii sunt, et dii nisi a solo Deo sunt judicandi"* Papa nu are dreptul de a excomunica (excomunica) pe niciunul dintre episcopi ("De Romano pontifice", "De Una Ecclesia")** pentru simplul motiv că atunci s-ar autoexcomunica, căci toți episcopii sunt una Din același motiv, autoritatea doctrinară a papei nu este în niciun fel superioară celei a oricărui alt episcop, întrucât aceste autorități sunt complet identice Ce doctrină ar trebui instruită? În învățăturile lui Petru și Pavel Toți creștinii îl cunosc deja și nu au nevoie de autoritatea papei pentru a-l recunoaște Putem spune că Biserica Romană este mama tuturor celorlalte? Nu este adevarat Stăpânirea Imperiului Roman a creat dominația Bisericii Romane, iar Hristos și apostolii nu au nimic de-a face cu aceasta: "neque enim Christus hoc decrevit, non hoc sanxerunt Apostoli"***; mama Bisericilor nu este Roma, ci Ierusalimul Astfel încât arhiepiscopul de Rouen nu poate fi acuzat de infidelitate (infidelitas) dacă refuză să se supună autorității doctrinare a Romei și nici de neascultare (desobedientia) dacă refuză să se supună autorității ei disciplinare, care este o instituție umană și nu Preoția și împărăția nu poate lega pe nimeni: "Dacă, deci, cineva nu caută să i se supună, ce prejudiciu merită de la Dumnezeu, căruia nu se împotrivesc câtuși de puțin?"* Din această viziune cu totul specială a Bisericii, exprimată în tratatul De consecratione Pontificum et Regum, despre Consacrarea Papilor și Regilor, urmează consecințe politice importante Biserica este soția lui Hristos, singurul Împărat și Preot adevărat, dar ea este soția lui Hristos nu ca Preot, ci ca Împărat Și cine în Biserica însăși posedă în cel mai înalt grad chipul și asemănarea lui Hristos Regele, dacă nu regii? În persoana regelui și prin el se va realiza unitatea lui Hristos cu Biserica sa: "et ideo reges qui Christi regis imaginem praeferunt, his nuptiis magis apti sunt, quarum sacramentum magis praeferunt"** Acesta este sensul ungerii regilor de către Biserică Ei sunt numiți (ordinantur), unși și sfințiți cu binecuvântarea ei, pentru a putea guverna poporul creștin Dar, după cum știm deja, Biserica nu este altceva decât popor: "Ecclesia quippe Dei quid aliud est, quam congregatio fidelium christianorum in una fide, spe et charitate, in domo Dei cohabitantium?"*** Dacă da, atunci sfințirea a regilor are scopul de a le încredința administrarea și ocrotirea Bisericii: "ad hanc (Ecclesiam) itaque regendam reges in consecratione sua accipiunt potestatem"****; si mai mult: "ideo enim regnant in Ecclesia, quae est regnum Dei, et Christo conregnant, ut eam regant, tueantur atque defendent"***** Este adevărat că Papa Gelasie a vorbit despre două stăpâniri care domnesc asupra lumii - puterea preoțească și puterea regilor Dar cuvântul "pace", comentează cu îndrăzneală autorul nostru anonim, nu înseamnă aici altceva decât Biserica: "Mundum hic appella sanctam Ecclesiam, quae in hoc mundo peregrinatur"****** Astfel, autoritatea spirituală nu poate preda regilor decât puterea de a guverna Biserica Și să nu ocolim această problemă făcând distincție între puterea asupra sufletelor și puterea asupra trupurilor-Mi sunt trimiși în același timp pentru ca ei să fie mântuiți la înviere Apropo, nu Sf Pavel, că trupurile sunt temple ale Duhului Sfânt ( Cor : )? Dacă regilor li se dă putere numai asupra trupurilor, atunci li se dă putere asupra templelor Duhului Sfânt și, prin urmare, asupra preoților înșiși Așa că să nu scoatem regii de la putere asupra Bisericii, adică asupra poporului creștin: asta ar însemna să-l împărțim împotriva voinței sale și să conducă la confuzie În cadrul doctrinei conform căreia Biserica și poporul creștin formează un întreg, este imposibil să se facă o diferență fundamentală între suveran și preot: "Dacă preotul și regele sunt fiecare Dumnezeu și Unsul Domnului (Christus Domini) prin har, atunci tot ceea ce fac prin acest har este lucrarea nu a omului, ci a lui Dumnezeu și prin ungerea Domnului " Pe scurt, preotul este regele, iar regele este preot, căci amândoi sunt unși de Domnul: "Et si verum fateeri volumus, et rex sacerdos et sacerdos rex, in hoc quod Christus Domini est, jure potest appellari"******* Rămâne de văzut care dintre cei doi este mai înalt: regele-preot sau preotul-rege? În Vechiul Testament, preoții aduceau lui Dumnezeu sacrificii materiale, în timp ce regii aduceau jertfe spirituale Aceasta înseamnă că preoții erau un tip al naturii umane a lui Hristos și regii naturii sale divine Prin urmare, era firesc ca regii să aibă atunci putere asupra preoților Așa trebuie să fie acum și din motive mai bune, pentru că amândoi sunt unși de Domnul Și Hristos este Împăratul veșnic; El "Rege, pentru că El este Dumnezeu și egal cu Tatăl, pe când pentru a deveni preot, El a trebuit să-și ia firea umană Cu alte cuvinte, Hristos este un rege, dar El este preot doar pentru că a devenit unul Prin urmare, în Hristos, puterea împărătească este superioară celei preoțene, întrucât natura sa divină este superioară naturii umane Deci, preotul este o imagine și un personaj mai jos Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea o anumită natură și scop, și anume uman, în timp ce regele este imaginea și actorul unei naturi și scop superior, și anume divin Iată de ce, conchide autorul, unii oameni cred că puterea regală este mai puternică și mai înaltă decât puterea preoțească, "et rhex major et praestantior quam sacerdos, utpote melioris et praestantioris Christi naturae imitatio sive potestatis emulatio"* Această doctrină curioasă a fost înfățișată ca "metafizica statului" Cu toate acestea, nu conține nicio componentă metafizică tangibilă Chemată la viață de unul dintre nenumăratele conflicte legate de problema investiturii, această concepție despre Biserică și regalitate nu este mai puțin "sacră" decât cea a opusului său Regele aici este pus deasupra preotului, nu ca mirean, nu din cauza vreunei superiorități a pământescului asupra spiritualului, ci, dimpotrivă, ca rege-preot și ca însuși cap al Bisericii Tocmai pentru că statul rezidă în Biserică, stăpânul trupului credincioșilor poate pretinde pentru sine titlul de domn al Bisericii: Sogroga christianorum minime regerentur, si regalis potestas ab Ecclesia divideretur Iată-ne pe același teritoriu cu Hugh de Sf Victor sau, dacă vreți, aceste două învățături sunt opuse una cu cealaltă în cadrul aceluiași stil de gândire Și, întrucât aparțin aceluiași stil, Tratatele de la York îndreaptă spre folosul regelui principiul care a fost îndreptat anterior în beneficiul papei: laicii rămân în Biserică tocmai ca laici Dacă este așa, atunci cel care domnește peste laici domnește astfel în Biserică și, mai devreme sau mai târziu, trebuie să se ridice în mod necesar întrebarea dacă domnește asupra Bisericii LITERATURĂ Istoriografia secolului al XII-lea: Spori Joh Grundformen hochmittelalterlicher Geschichtsanschauung Miinchen, ; Shotwell JT O introducere în istoria istoriei // Records of Civilizaţie NY: Columbia University Press, , p - ; Mierow Christopher Cele Două Orașe O cronică a istoriei universale până în anul d Hr , de Otto Episcopul de Freising N Y: Columbia University Press, (cu o excelentă introducere și bibliografie, pp - ) Investigator: Carlyle RW și А J А Istoria teoriei politice medievale în Occident Edinburgh; L , - , la fel - , v ; Poole RL Istoria gândirii şi învăţării medievale L , ; BoehmerH Biserica și statul în Anglia și în Normandia în secolele XI și XII Leipzig, ; Aliaje Dempf Sacru Imperiu Minnesota, ; Brooke ZN Biserica engleză și papalitatea de la cucerire până la domnia lui Ioan Cambridge , Confidențialitate: Summa gloria // Monumenta Germaniae Historica Berolini (Berlin) - , la fel - ; v , p - "Studiu": Monumenta Germaniae Historica, v , p - (cp : BoehmerH Church and State, pp - ) Capitolul XII СТОЛЕТИЯ Luată în ansamblu, mișcarea intelectuală a secolului al XII-lea arată ca pregătirea pentru o nouă epocă în istoria gândirii creștine În același timp, mărturisește înflorirea în Occident, în principal în Franța, a culturii patristice latine, moștenită în Evul Mediu de la Imperiul Roman de Apus În epoca la care am ajuns, marile filozofii care i-au inspirat pe gânditorii secolului al XIII-lea nu fuseseră încă clar identificate Filosofii arabi și metafizicii lui Aristotel nu intraseră încă în instituțiile de învățământ, unde în curând aveau să zdruncine profund tradițiile și metodele de predare, dar pozițiile principale asupra cărora gândirea creștină ar trebui să suporte această lovitură erau deja bine stabilite Datorită teologiei Sf Anselm, victorianii și Gilbert Por- Rezultate ale secolului XII Platonismul reetanian exista deja, mai abstract, sec și tehnic decât chiar și Augustin însuși, dar deschis totuși noilor tendințe care aveau să vină de la Proclus și Avicenna Acest platonism nu era încă conștient de pericolul de a fi complet corupt de ei, dar era deja capabil să le accepte fără a face concesii Dacă este permis să numim augustinismul un grup de învățături ale secolului al XIII-lea, care vor fi inspirate în principal din lucrările Sf Augustin, iar cel mai izbitor exemplu al căruia este învățătura Sf Bonaventura, se poate spune că lucrarea acestuia din urmă va deveni o continuare în mare măsură sistematizată a lucrării Sf Anselm și test; Bonaventura își va aplica principiile pentru a asimila noi abordări filozofice și un nou spirit Pe de altă parte, studiile profunde despre problema universalelor, care au continuat și s-au dezvoltat pe scară largă în școlile secolului al XII-lea, i-au determinat pe logicienii de pretutindeni să pătrundă în domeniul metafizicii În timp ce în teologie autoritatea lui Augustin a pregătit un teren fertil pentru Platon și neoplatonism, concluzia finală a lui Abelard despre universale părea să anticipeze succesul viitor al filozofiei lui Aristotel După cum am văzut în exemplele lui Isaac Stella și Hugh al Sfântului Victor, chiar și cei care au căutat cel mai mult să găsească punctul culminant al rațiunii în intuițiile mentale au recunoscut încă că există un grad de cunoaștere în care Aristotel excelează Acest nivel de cunoaștere abstractă, și anume nivelul minții gânditoare (raportul), este filozofia Vedem, așadar, că, pe măsură ce se apropie secolul al XIII-lea, este din ce în ce mai clar marcată o tendință, care va duce în curând la o rivalitate între autoritățile lui Aristotel și Sf Augustin De fapt, nu numai că teoria aristotelică a cunoașterii a pus stăpânire pe un număr tot mai mare de minți, dar se pare că la mijlocul secolului al XII-lea cel puţin spiritul fizicii lui Aristotel era deja prefigurat Abelard a condamnat soluția realistă a problemei universalelor pe motiv că, din moment ce totul este alcătuit din materie și formă, este imposibil să reconciliezi realismul cu fizica autentică Mai mult, Ioan de Salisbury a luat de la sine înțeles faptul că realitatea concretă nu este ceva pur inteligibil Evident, din acel moment, terenul fertil fusese deja pregătit pentru aristotelismul persuasiunii albertino-tomiste* Au fost conturate nu numai căile marii sinteze doctrinare a secolului al XIII-lea, ci și locul și instituția în care se va dezvolta Începând cu secolul al XII-lea, Parisul și școlile sale s-au bucurat de faimă universală, mai ales în ceea ce privește predarea dialecticii și teologiei Când Abelard a ajuns la Paris pentru a-și desăvârși educația filozofică, a constatat că acolo înflorește predarea dialecticii: "perveni tandem Parisios, ubi jam maxime disciplina haec florete consueverat"** Însuși Abelard, dorind cu ardoare să devină un profesor celebru, s-a străduit să predea fie chiar la Paris, fie - datorită rezistenței pe care a întâlnit-o acolo - pe dealul Sf Genevieve din imediata apropiere a orașului Din mărturiile de atunci, știm că succesul lui Abelard ca profesor a fost uimitor O scrisoare de mângâiere a ababelului Fulque de Deil către nefericitul filosof după rănirea sa arată cât de mult a crescut faima școlilor pariziene datorită faptului că Abelard a predat acolo: "Nu a trecut mult de când gloria acestei lumi te-a ridicat la tine topul; nu știa încă de vicisitudinile destinului care ți s-au întâmplat Copii din Roma au fost trimiși la tine să predea, iar orașul, care odinioară a predat toate științele ascultătorilor săi, a recunoscut, trimițând studenți, că înțelepciunea ta a întrecut înțelepciunea lui Nici depărtarea, nici înălțimea munților, nici adâncimea văilor, nici drumul, Capitolul Și Filosofia în secolul al XII-lea plină de primejdii și invadată de tâlhari, nu i-a împiedicat să se grăbească la tine Mulțimea de tineri englezi nu se temea nici de călătorii pe mare, nici de furtuni cumplite; disprețuind orice primejdie, de îndată ce au auzit numele tău, s-au repezit la tine Faraway Brittany a trimis la tine să-și crească copiii; oamenii din Anjou te-au onorat cu ale lor Locuitorii din Poitou, gasconii și spaniolii, Normandia, Flandra, Germania, Suabia, au proclamat și lăudat puterea minții tale fără încetare Nu vorbesc despre locuitorii orașului Paris și despre regiunile apropiate și îndepărtate ale Franței, care erau dornici să învețe de la tine, de parcă nu ar exista o astfel de știință care să nu poată fi învățată de la tine Până la sfârșitul secolului al XII-lea, superioritatea științifică a Parisului a fost în general recunoscută, iar oameni din toate părțile au aspirat la această "cetate a credinței catolice" Totul a prefigurat fundamentul inevitabil al centrului incomparabil al științei și educației, care va deveni în secolul al XIII-lea Universitatea din Paris De asemenea, este adevărat că această epocă, atât de rodnică și diversă, pregătind cu grijă apariția marii epoci a scolasticii, a avut o originalitate proprie Secolul al XII-lea a fost o perioadă pregătitoare, dar nu numai Dacă pare a fi mai puțin puternic și sistematic decât secolul al XIII-lea, el însuși nu este lipsit de eleganță, grație, ușurință în atitudinea sa față de viață, pe care epoca următoare, mai pedantă și mai formală, nu le-a păstrat Este important de observat în ce măsură secolul al XII-lea a fost aproape în spirit de secolele XV-XVI; spiritul epocii viitoare nu va fi așa Am subliniat umanismul lui Ioan de Salisbury, căci niciun alt filozof al acelei epoci nu a fost atât de profund impregnat de el, dar trebuie adăugat că contemporanii săi au fost în general mai sensibili la frumusețile civilizației greco-latine decât contemporanii lui St Thomas Aceasta nu înseamnă că neîncrederea obișnuită a creștinilor, în special a călugărilor, față de autorii păgâni de atunci toate au dispărut Numărul prietenilor acestei civilizații în secolul al XII-lea a crescut semnificativ, dar nici dușmanii ei nu și-au depus armele Nimic nu exprimă mai bine toleranță suspectă față de ei decât prevederea statutului cluniacene privind regulile pentru obținerea unei cărți educaționale scrise de un păgân: "Fă mai întâi semnul crucii peste carte; apoi atinge-ți urechea cu degetul, așa cum face un câine cu laba când îi mâncărime urechea, deoarece necredinciosul poate fi destul de comparat cu acest animal Așa că a trebuit să mă scarpin la ureche pentru a avea, de exemplu, lucrările lui Ovidiu, dar dorința era mai puternică decât convențiile Aceasta a făcut-o chiar și Abelard, care, după Platon, a cerut expulzarea poeților obsceni din stat, dar a vorbit cu competență despre influența lor și a fost complet copleșit de cunoștințele autorilor antici Nu trebuie decât să-și deschidă cartea, căci veți vedea imediat că acest dialectician îi citează liber pe Cicero, Seneca, Vergiliu, Horațiu, Ovidiu și că acestea nu sunt citate artificiale, pur decorative, ci citate care mărturisesc un gust rafinat și dragoste pentru bine -a formulat gânduri frumoase El, ca și Sf Ieronim, pe care îl citează pe această temă, iubea cultura păgână pentru "propter eloquii venustatem et membrorum pulchritudinem"* Abelard însuși a scris o poezie didactică și câteva imnuri, ale căror merite literare nu trebuie exagerate, dar care mărturisesc o dorință de elocvență; toată corespondența sa cu Eloise indică influența profundă a clasicilor latini asupra acestor lucrări Cu toate acestea, secolul al XII-lea a cunoscut poeți latini mai buni decât Abelard Unii dintre ei i-au imitat pe vechii clasici și îi găsim printre filozofi și teologi, precum Bernard Sylvester și Alan din Lille Alții au fost simpli poeți, precum Gildebert de Lavardin, născut în jurul anului , care a fost episcop al provinciei Man între - și arhiepiscop de Tours din - Rezultate ale secolului XII ; poemul său a fost mult timp considerat opera unui clasic latin Desigur, Hildebert era cu mult în urma modelelor sale, dar cum puteau să existe mari poeți care scriau în latină când era o limbă moartă? Chiar și Petrarh a eșuat într-o astfel de întreprindere Plăcerea pe care o primește o persoană educată din imitarea clasicilor mărturisește o atitudine umanistă; în același timp, își poate exprima starea de spirit nu fără succes Hildebert a făcut-o bine: "Roma nu este nimic în comparație cu tine, când ești aproape de ruină totală; Cât de grozav ați fost întregi, tratați profesorii O vârstă îndelungată ți-a distrus mândria, iar cetățile Cezarului și templele superiorilor zac în mlaștină A căzut un oraș despre care, dacă este ceva demn de spus de Moliar, voi putea spune asta: a fost Roma Aceste versuri merită atenție, nu numai datorită meritelor formei, ci și datorită temei dezvoltate în ele Poezia ruinelor, nostalgia pentru măreția Romei - toate acestea sunt sentimente care sunt de obicei atribuite secolelor al XV-lea și al XVI-lea și negate Evului Mediu Cu toate acestea, deja în secolul al XII-lea sunt prezenți în opera lui Hildebert S-a obiectat adesea că Hildebert nu a perceput Roma antică ca un om renascentist, pentru că l-a considerat mort și, în cele din urmă, l-a glorificat nu pe el, ci pe Roma creștină Dar umaniștii secolului al XVI-lea au perceput altfel acest oraș? Merită să recitiți "Antichitățile Romei" de compatriotul Hildebert Joashen du Bellay**, în special sonetul al XVIII-lea Acolo puteți găsi o expresie a unui sentiment complet asemănător, iar a celor Doi Poeți, poetul secolului al XII-lea a fost cel care a folosit limba latină Această poezie imitativă nu este ordonată a fi preferată multor poezii ritmate și rimate scrise în latină populară, în care, fără nicio pretenție de înalt stil literar Roma păgână și-a folosit liber limba ca și cum ar fi încă în viață și a exprimat cele mai profunde gânduri și experiențe ale oamenilor din secolul al XII-lea Sfântul Bernard de Claire, un oponent înflăcărat al lui Abelard și al dialecticienilor, care a condamnat cu severitate luxul excesiv introdus de ritul cluniacens în liturghie și în arhitectura bisericilor, este un excelent scriitor, a cărui "Predică despre Sfânta Fecioară" a nu și-a pierdut farmecul inițial până astăzi Poezii liturgice scrise în versuri latine rimate, al căror autor s-a considerat mult timp a fi Sf Bernard și care, totuși, reflectă foarte corect gândul lui, ne ating mai mult decât disticii de școlar al lui Abelard: Dulce amintire a lui Isus Dăruind adevăratele bucurii ale inimii: Dar peste mine și toată prezența Lui dulce Nimic nu se cântă mai dulce, nimic nu se aude mai încântător, nimic nu este gândit mai dulce decât Isus, fiul lui Dumnezeu Speranța lui Isus pentru cei care se pocăiesc Urmându-și inspirația profundă și exprimându-și în continuare sentimentele cele mai sincere în forma cea mai firească pentru ei, poeții latini, precum fermecătorul Adam al Sfântului Victor, nu numai că au reînviat antichitatea - au continuat-o Este de înțeles de ce un bărbat atât de educat ca Remy de Gourmont **** a simțit farmecul acestei "latine mistice" și de ce grația lină a acestor rime latine a captat imaginația lui Baudelaire însuși Să comparăm aceste afirmații cu altele care au fost făcute de cel puțin o oră Capitolul V Filosofia în secolul al XII-lea o sută, și ne va deveni imediat clar ce a fost original în viața spirituală a secolului al XII-lea: această epocă a fermentării intelectuale violente, în care observăm dezvoltarea extraordinară a epopeei eroice (Chansons de geste), decorațiunile sculpturale ale mănăstirile Cluniac și Bourguignon, construcția primelor bolți gotice, școlile înflorite și triumful dialecticii, această epocă a fost vremea umanismului religios În cursul secolului al XIII-lea, gustul rafinat pentru cultura literară, dragostea de formă de dragul formei în sine, pe care umanismul și Renașterea le-ar proclama mai târziu lumii, dacă nu chiar le-ar sufoca, măcar să fie lăsate deoparte de o înflorire extraordinară a pur și simplu studii filozofice și teologice Din acest punct de vedere, secolul este într-un sens mai medieval decât al XII-lea, este mai în concordanță cu ideea tradițională și, s-ar putea spune, populară care s-a dezvoltat despre Evul Mediu Cu toate acestea, este posibil ca în ambele cazuri să fi fost victimele aparențelor false și, prin urmare, merită să ne oprim pe această problemă Există motive pentru a vedea în cultura secolului al XVI-lea o anumită revenire la cultura clasică greco-latină, dar nu trebuie să uităm că prima elenizare a conștiinței occidentale a avut loc la mijlocul Evului Mediu și că consecințele ei au fost mult mai profunde decât se crede de obicei Filosofii creștini au pus problema: ce este antichitatea și care este contribuția ei la gândirea creștină? Au rezolvat-o, așa cum Hristos a rezolvat problema relației dintre legile antice și cele noi: încă din Evul Mediu, creștinismul a crezut că omenirea creștină în niciun fel și în nici un fel nu poate fi mai săracă în adevăr și frumusețe decât umanitatea păgână Dar, păstrând tot ceea ce era adevărat și frumos ce era în antichitatea păgână, îl fluidizează, îl pune la locul lui, îi dă adevărata sa valoare și îl îmbogățește cu noi adevăruri și frumuseți Și în acest sens, Atitudinea lui Abelard este caracteristică gândirii timpului său Ideea că creștinismul ar putea fi în opoziție cu gânditorii și poeții pe care îi admira este intolerabilă pentru el El are nevoie să simtă continuitatea reală între adevărul în forma sa veche și în forma creștină: de aceea, nevrând să transforme creștinismul în păgânism, el creștinizează antichitatea Îi face plăcere că filozofii greci erau sfinți și aproape asceți, că datorită purității moravurilor au primit de la Dumnezeu o Revelație deosebită despre cele mai ascunse adevăruri și despre cele mai misterioase dogme religioase; singura cunoaștere care îi lipsea lui Platon pentru a deveni un excelent creștin era cunoașterea Întrupării și a sacramentelor Mai mult, Abelard nu se limitează la antichitatea greacă, el consideră gimnosofii* și brahmanii indieni drept precursori și vestitori ai creștinismului și respinge cu dezgust ideea că astfel de înțelepți, creștini în esență, pot fi blestemati Deci, nu a fost doar umanismul în forma pe care o găsim în secolul al XII-lea, a fost un umanism mai profund care a refuzat să sacrifice orice valoare spirituală sau umană Universalitatea gândirii lui Abelard era înrădăcinată în lățimea și generozitatea minții sale, față de care nimic uman nu era străin Această combinație strânsă de credință creștină și filozofie elenistică a dat naștere în secolul al XII-lea unei înțelegeri a universului care ne surprinde foarte mult, dar care nu a fost lipsită de originalitate și frumusețe Oamenii acelei epoci diferă foarte mult de noi prin ignoranța lor aproape totală a ceea ce ar putea fi științele naturale Mulți au lăudat Natura, dar nimeni nu s-a gândit să o observe Lucrurile aveau propria lor realitate pentru ei în măsura în care serveau nevoilor cotidiene, dar au pierdut această realitate de îndată ce Rezultate ale secolului XII oamenii de atunci au început să le explice Pentru gânditorul din acest timp, cunoașterea și explicarea unui lucru a constat în a demonstra că nu este ceea ce pare a fi, că este simbol și semn al unei realități mai profunde, că declară și desemnează un alt lucru Nu este greu de înțeles că simbolismul secolului al XII-lea a sedus poeții și artiștii, căci o asemenea putere era inerentă artei și poeziei, dar era o limitare în raport cu filozofia și o slăbiciune în raport cu știința Prin urmare, bestiarele sau lapidarii* produc o impresie ciudată asupra cititorului modern: însăși substanța animalelor și a obiectelor se reduce în ele la un sens simbolic și nimic nu poate fi înțeles despre materia din care sunt compuse Pentru a aduce realitatea concretă sub această lume a simbolurilor, secolului al XII-lea îi lipsea chiar și o concepție primitivă a naturii, în care aceasta din urmă ar fi structura-în-sine și inteligibilitatea-pentru-sine Suntem în pragul momentului în care această concepție se va contura: secolul al XIII-lea va datora acest lucru fizicii aristotelice LITERATURĂ Koperska A Die Stellung der religiosen Orden zu den profanwissenschaftlichen Studien im und Jahrhudert Freiburg (Schweiz), Despre cultura secolului al XII-lea: Haskins C H Renașterea secolului al XII-lea Cambridge (SUA), ; Gilson E Humanisme medieval et Renaissance // Les Ideas et les Lettres P , , p - ; idem Le moyen âge et le naturalisme antique H Heloi'se et Abdlard P , , p - ; idem Philosophie medievale et humanisme P Ibid , p - ; Pare G , Brunet A , Tremblay P La Renaissance du XIIe sidcle, les ecoles et l'enseignement P , CAPITOLUL ŞASE Direcții filozofice orientale Pentru istoria filozofiei medievale în Occident, este esențial ca evoluția ei să fie în urmă cu aproape un secol în urma evoluției tendințelor corespunzătoare din filozofia arabă și evreiască Nu este intenția noastră să studiem dezvoltarea largă și surprinzătoare a filozofiei orientale ca atare: chiar dacă am dori să facem o simplă schiță a istoriei ei, ar fi necesar un studiu special Dar din moment ce unele dintre tendințele sale au influențat direct marile învățături occidentale ale secolului al XIII-lea, este necesar să lămurim cel puțin momentele decisive ale istoriei sale și cele mai semnificative motive din cauza cărora filosofia Orientului a influențat evoluția filozofiei vestul FILOZOFIA ARBĂ În , împăratul Iustinian a ordonat închiderea Școlii filosofice ateniene S-ar putea părea că Occidentul rupsese în mod decisiv influența filozofiei grecești speculație Cu toate acestea, din acel moment, gândirea greacă a început să-și extindă influența în Orient: de fapt, a început revenirea care în secolul al XIII-lea, prin filozofii sirieni, arabi și evrei, avea să aducă în Occident gândirea filozofică a Aristotel și neoplatoniștii Într-adevăr, speculațiile elenistice au contribuit la pătrunderea religiei creștine în Mesopotamia și Siria În Școala Edessa din Mesopotamia, fondată în de Sf Ephraim Nisibinsky, a predat învățăturile lui Aristotel, Hipocrate și Galen Necesitatea convertiților sirieni de a învăța limba greacă pentru a citi Vechiul și Noul Testament și scrierile Părinților Bisericii le-a dat, de asemenea, ocazia de a înțelege bazele științei și filosofiei grecești Astfel, acolo unde s-a predat teologia, s-a predat și filozofia, matematica și medicina, iar lucrările clasice au fost traduse din greacă în siriacă Când școala din Edessa a fost închisă în , profesorii ei s-au mutat în Persia, unde au glorificat școlile din Ni- Filosofia arabă Sibins și Gundishapurs; în Siria filosofia lui Aristotel a fost adăpostită de școlile lui Rizain și Kinnesrin Rolul sirienilor ca intermediari în transmiterea filozofiei elenistice a fost dezvăluit cu o claritate deosebită într-o perioadă în care islamul a înlocuit creștinismul în Orient Califii abbazidi, a căror dinastie a fost fondată în , i-au chemat în serviciu pe sirieni, care, sub patronajul noilor maeștri, și-au continuat studiile și predarea Astfel au fost traduse lucrările lui Euclid, Arhimede, Ptolemeu, Hipocrate, Galen, Aristotel, Teofrast și Alexandru de Afrodisia, fie direct din greacă în arabă, fie mai întâi în siriacă și apoi în arabă Școlile siriene au devenit mediatorii prin care gândirea greacă a ajuns la arabi și păreau să aștepte momentul când va trece de la arabi la evrei și de la ei la filozofii Occidentului creștin Dintre elementele care au alcătuit această tradiție, cea mai importantă și, din punct de vedere filozofic, cea mai fructuoasă parte au fost lucrările lui Aristotel Dar catalogul scrierilor lui Aristotel predat de sirieni arabilor includea lucrări de o cu totul altă dispoziție, în care filozoful grec ar fi respins, fără îndoială, participarea, dar a exercitat totuși o influență indubitabilă tocmai datorită autorității presupusului lor autor Două tratate esențial neoplatonice, Teologia lui Aristotel și Cartea cauzelor, au fost considerate lucrări autentice ale omului de știință și au influențat puternic interpretarea ideilor lui Aristotel Conținutul primului tratat este împrumutat din Eneadele lui Plotin (cărțile IV-VI), iar al doilea, care, după cum știm deja, a fost citat de Alan de Lille, din Fundamentele teologiei lui Proclu Cea mai semnificativă consecință a acestei confuzii a fost că gândirea arabă, întărită de autoritatea lui Aristotel, a creat o sinteză a aristotelismului și a neoplatonismului, pe care s-a bazat reflecția și critica teologilor secolului al XIII-lea Nevoia de a se înțelege și interpreta rațional, inerentă oricărei tradiții religioase, ca urmare a cunoașterii operelor grecești și literare, a dat naștere speculațiilor religioase și filozofice musulmane, deoarece va da naștere unei filosofii similare în rândul gânditorilor occidentali Influența gândirii elenistice este atribuită, în special, formării sectei Mu'tazi-tov * - totuși, în esența ei pur religioasă În cadrul acestui grup, după toate probabilitățile în al doilea sfert al secolului al IX-lea, a apărut inevitabil o mișcare numită "kalam" ("cuvânt") Mențiuni ale susținătorilor kalamului sub denumirea de "vorbitori" ("loquentes") se găsesc în "Sume de teologie" din secolul al XIII-lea Ei credeau că Apocalipsa și rațiunea nu se pot contrazice una pe cealaltă și chiar au susținut că ceea ce a fost raportat în Apocalipsa trebuie întotdeauna cunoscut de rațiune, deoarece religia naturală a precedat religia Apocalipsei și multă vreme oamenii s-au săturat de ea Împărțiți în mai multe secte, adepții Kalamului se deosebeau de ortodoxia islamică prin aceea că au confundat atributele lui Dumnezeu, a căror distincție pare să permită Coranul, cu unitatea absolută a esenței sale; dar o diferență deosebit de importantă a fost că ei au recunoscut libertatea omului și au învățat că regula exactă a acțiunilor lui Dumnezeu față de oameni este dreptatea lui, negând predestinarea strictă pe care o acceptau adevărații credincioși Astfel, kalam nu poate fi identificat cu teologia musulmană; mai degrabă, reprezintă orientarea ei către raţionalism^, ceea ce ridică suspiciuni puternice de heterodoxie (inversare) În sfârşit, aproape complet eliberaţi de interesele teologice şi chiar, după cum vom vedea, opuşi acestora, filozofii arabi au continuat tradiţia speculaţiei greceşti şi au construit doctrine sub care Occidentul creştin să cadă profund Primul nume ilustru al filozofiei musulmane este al-Kindi A locuit in Capitolul VI Direcții filozofice orientale Basra, atunci - la Bagdad și a murit în * Al-Kindi a fost aproape contemporan cu John Scotus Eriugena Al-Kindi poseda cunoștințe enciclopedice, iar scrierile sale acoperă aproape toate domeniile științei grecești: aritmetică, geometrie, astronomie, muzică, optică, medicină, logică, psihologie, meteorologie și politică** În Evul Mediu, doar o mică parte din această vastă moștenire a devenit cunoscută, dar cel puțin una dintre lucrările sale - tratatul "Despre intelect" ("De intellectu") - merită să se ocupe de ea, întrucât face parte din o serie de lucrări cu o caracteristică bine definită Sursa acestei serii a fost una dintre secțiunile tratatului lui Alexandru de Afrodisia "Despre suflet", luată izolat de context și considerată ca o lucrare independentă Evul mediu vest-european se va familiariza cu opera lui al-Kindi în traducere latină sub titlul "De intellectu et intellecto" ("Despre minte și inteligibil", sau "Despre intelect și inteligibil") Scopul acestui eseu este de a clarifica semnificația distincției introduse de Aristotel între intelectul posibil și cel activ Deși gândirea occidentală a pornit de la problema universalelor, care a apărut la intersecția dintre logica și metafizica, nu era conștientă de o asemenea dificultate Este clar că traducătorii latini s-au interesat mai ales de tratate care, având în vedere natura și operațiile intelectului, puteau explica originea universalelor printr-o explicație a naturii abstracțiunilor Cartea Despre intelect este un exemplu excelent al acestui tip de tratat Al-Kindi încearcă să vorbească pe scurt în ea despre intelectul "secundum sententiam Platonis et Aristotelis"*** Ca urmare, el distinge între intelect, care este întotdeauna în acțiune, intelectul în posibilitate și intelectul, pe care el îl numește demonstrativ Ceea ce este important este că al-Kindi consideră "intelectul care este mereu în acțiune" ca minte, adică ca un sub spiritual o altă stație decât sufletul, care se află deasupra lui și efectuează anumite acțiuni asupra ei pentru a-l transforma din inteligent în posibilitate în inteligent în acțiune Astfel, sub influența lui Alexandru de Afrodisia, gândirea arabă a presupus încă de la început că pentru toți oamenii există o singură Minte activă, că fiecare individ are doar un intelect în posibilitate și că sub acțiunea unei Minți active separate de el , acest intelect trece de la posibilitate la acțiune Al doilea mare nume al filosofiei arabe este al-Farabi (m )**** A studiat și a predat la Bagdad Pe lângă traducerile lui Porfiry și Organonul lui Aristotel, precum și comentariile la acestea, a scris eseuri despre tratatele "Despre minte și inteligibil" ("De intellectu et intellecto"), "Despre suflet", "Despre unitate și unitate ***** * și altele Una dintre creațiile sale cele mai semnificative este "Acordul lui Platon și Aristotel" ****** Numele în sine arată destul de clar cât de greșită este opinia că filosofia arabă a fost doar o continuare a filozofiei lui Aristotel Dimpotrivă, fiind convinși că gândirea lui Aristotel nu contrazice în esență filosofia lui Platon, arabii au făcut eforturi mari pentru a le armoniza Totuși, să nu uităm că ei, la fel ca europenii, aveau o religie de care trebuie socotită și care nu putea decât să le influențeze doctrinele Ca și Dumnezeul Vechiului Testament, Dumnezeul Coranului este unul, etern, atotputernic și Creatorul tuturor lucrurilor Așadar, filozofii arabi, chiar mai devreme decât cei creștini, s-au confruntat cu problema îmbinării înțelegerii grecești a ființei și a lumii cu conceptul biblic al creației În termeni generali, această problemă capătă caracterul unui conflict între "dreptul" Universului de a apărea în fața noastră ca o realitate inteligibilă care există în sine și este autosuficientă, și dreptul atotputernicului Dumnezeu de a cere pentru Sine întreaga realitate şi orice acţiune reală în separat Unii teologi musulmani au reușit să împingă foarte departe această pretenție metafizică pentru drepturile lui Dumnezeu Fondatorul uneia dintre cele mai importante secte musulmane, al-Ash'ari (d ), merita titlul de al treilea reformator al islamului* El a declarat în mod explicit că totul a fost creat de un singur Dumnezeu "să fie", că absolut totul depinde de puterea lui Dumnezeu și că atât binele, cât și răul există doar prin voința lui Elaborarea metafizică a acestor principii religioase i-a condus pe studenții săi la o concepție destul de curioasă și originală despre univers La început, totul a fost aranjat în timp și spațiu pentru a permite atotputerniciei lui Dumnezeu să aranjeze totul în modul care îi place lui Dumnezeu Materia, formată din atomi nelegați între ei, în timp, constând din momente nelegate între ele, produce anumite acțiuni, fiecare etapă a cărora nu depinde de cea anterioară și nu o afectează pe următoarea, dar totul există şi acţionează numai prin voinţa lui Dumnezeu Dumnezeu ține acest "tot" peste "nimic" și înviorează prin acțiunile sale Aceasta este aproximativ imaginea lumii Ash'aris Ea a fost foarte interesată de Maimonide, iar după el - Toma d'Aquino A fost o combinație de atomism și ocazie, generată de zel religios, zel pentru atotputernicia lui Dumnezeu Nimic de acest fel nu poate fi găsit în al-Farabi, dar acest mare logician a fost, de asemenea, copleșit de un spirit religios și este probabil ca același sentiment ca cel al lui al-Ashari l-a inspirat să creeze o doctrină fundamentală a diferenței dintre esență și existența în ființele create Acesta este un moment semnificativ în istoria metafizicii Conform declarației excelente a lui M Horten, al-Farabi a arătat că °H este capabil să adapteze uimitoarea bogăție a ideilor filozofice grecești la nostalgia pentru Dumnezeu caracteristică oamenilor din Orient, precum și la propria experiență mistică Era un mistic, un sufit**: "Conceptul lui de contingență Filosofia arabă - piatra de temelie a evoluției filozofice; esența și existența sunt diferite, ceea ce înseamnă că ființele naturale sunt contingente Ele sunt în esență fără legătură cu existența; prin urmare, o pot avea, sau pot fi lipsiți de existență sau o pot pierde Prin urmare, având existență - și tocmai atunci formează lumea reală din jurul nostru - au trebuit să o primească dintr-un motiv căruia îi aparține în mod esențial existența și care - tocmai din acest motiv - nu o poate pierde, adică de la Dumnezeu Pentru a formula corect această diferență, al-Farabi se inspiră din observația logică a lui Aristotel: conceptul că un lucru există nu include faptul că acest lucru există Traducând această remarcă dintr-un plan logic într-unul metafizic, al-Farabi în cartea sa "Perla Înțelepciunii" afirmă: "Pentru lucrurile existente, am acceptat că esența și existența sunt diferite Esența nu este existență și nu este inclusă în acest concept Dacă esența omului i-ar presupune în mod necesar existența, atunci conceptul esenței sale ar coincide cu conceptul existenței sale și ar fi suficient să știi ce este un om pentru a ști că un om există, astfel încât orice idee ar fi implică o afirmație De altfel, existența nu este cuprinsă în esența lucrurilor; altfel ar deveni unul dintre atributele sale constitutive, iar ideea de esență fără ideea de existență ar fi incompletă Mai mult decât atât, este imposibil pentru noi să le separăm cu ajutorul imaginației Dacă existența unei persoane ar coincide cu natura sa animală și corporală, atunci nu ar exista nimeni care, având o idee clară despre ce este persoana este, și cunoscând natura sa animală și corporală, s-ar îndoi de existența omului Dar nu este deloc așa și ne îndoim de existența lucrurilor până când le percepem direct prin simțuri sau indirect prin dovezi Capitolul VL Tendințele filozofice orientale Aceasta înseamnă că existența nu este un atribut constitutiv, este doar un accident suplimentar" (tradus de Dzhemil Saliba) Acest text fundamental marchează momentul în care distincția logică dintre esență și existență introdusă de Aristotel devine semnul diferenței lor metafizice Noua poziţie doctrinară astfel definită conţine trei elemente importante: o analiză dialectică a conceptului de esenţă, care mărturiseşte că conceptul de existenţă nu intră în el; afirmația că, întrucât este așa, esența nu include existența reală; afirmaţia că existenţa este un accident de esenţă Este important de menționat că această poziție se bazează pe un platonism implicit despre esențe Autorul nu se îndoiește o clipă de faptul că existența este un predicat al esenței și tocmai pentru că nu este inclusă în esență în ea, se transformă într-un accident Pentru a subordona esența existenței, va fi nevoie de o nouă reformă a metafizicii Aceasta va fi lucrarea Sf Toma d'Aquino Astfel, lumea lui al-Farabi pare foarte asemănătoare cu lumea metafizicienilor occidentali din secolul al XIII-lea Ea depinde de prima cauză atât în existența ei, cât și în mișcarea care o animă, cât și în esențele care determină ființele din care este compusă Sursa prin care există lucrurile este în același timp sursa cunoașterii noastre despre ele În tratatul lui al-Farabi "Despre minte și inteligibil", care se găsește adesea în manuscrisele medievale imediat după tratatele cu același nume ale lui Alexandru de Afrodisia și al-Kindi, această idee apare într-o lumină foarte strălucitoare Distingând funcțiile intelectului, al-Farabi separă intelectul în posibilitate de cunoștințele pe care acest intelect le poate dobândi; intelectul în acţiune este din aceeaşi cunoaştere atunci când o dobândeşte; în plus, al-Farabi evidențiază intelectul dobândit (intellectus adeptus), care a dobândit deja cunoștințe; și în sfârșit, activ Intelligentsia este o ființă spirituală, transcendentă în raport cu lumea sublunară, care în același timp informează materia despre formele sale, iar intelectului uman, în posibilitate, cunoașterea acestor forme Această Minte este mereu în acțiune Veșnic - și întotdeauna în același mod - extinzându-se la materie și intelect, acțiunea sa este imuabilă Diferența dintre rezultatele la care duce se datorează pur și simplu faptului că substanțele și intelectul care experimentează radiația sa nu sunt întotdeauna la fel de dispuse să o primească Mintea care acționează nu este, totusi cauza suprema Deasupra lui sunt alte forțe și toate sunt subordonate lui Dumnezeu, care se află într-o singurătate inaccesibilă Scopul omului este să se unească cu ajutorul intelectului și al iubirii cu Intelligentsia activă, motorul principal imobil și sursa tuturor cunoștințelor inteligibile, de înțeles în lumea în care trăim Această unire a fost cel mai bine realizată de Profet Al-Farabi era și el interesat de politică și visa la o mare uniune care să acopere întreaga lume locuită Dar orașul pământesc în sine nu era scopul lui: oricât de perfect ar fi închipuit, este doar o cale către fericirea nepământească Când părăsesc această lume, mulțimile de suflete ale noilor morți se întâlnesc imediat cu mulțimile de suflete ale morților mai devreme și se unesc cu ele într-un mod inteligibil și fiecare se unește cu felul său; prin această unire a sufletului cu sufletul, patimile foștilor morți sunt săturate, sporite și îmbogățite la infinit Lucrarea lui al-Farabi, care atrage cu energia gândirii și adesea cu puterea de exprimare, merită un studiu separat O perspectivă istorică distorsionată îi dăunează din cauza apropierii sale de marile sisteme ale filozofiei arabe, a căror apariție ea însăși a pregătit-o Una dintre cele mai curioase manifestări ale speculației filozofice musulmane este apariția unui fel de francmasonerie, care își are originea în secolul al IX-lea în Hed Filosofia arabă grăsime, aderenții săi sunt de obicei numiți "frații purității" Ei nu au acceptat posibilitatea de a interpreta și confirma revelația religioasă prin filozofie "Frații" au încercat să desăvârșească legea religioasă și să o corecteze cu mijloacele pe care ni le poate oferi simpla speculație rațională Membrii acestei secte sunt creditați cu paternitatea a de tratate, care sunt împărțite în următoarele patru grupe: matematică și metafizică, fizică, doctrina sufletului, dreptul religios și teologia Complexul acestor tratate constituie un fel de enciclopedie, lipsită de originalitate filozofică, în care se amestecă tendințele aristotelice și neoplatonice Cu toate acestea, această enciclopedie arată măsura în care gustul pentru filozofie s-a răspândit printre musulmani până în a doua jumătate a secolului al X-lea Munca lui Avicenna*, dimpotrivă, merită o atenție mai atentă Numele lui era familiar tuturor filozofilor creștini ai secolului al XIII-lea și, dacă ei îl vedeau ca pe un adversar, atunci un adversar respectat datorită forței sale, un adversar cu care trebuia socotit Într-adevăr, este unul dintre marile nume din filozofie Avicenna (Ibn Sina) s-a născut în În autobiografia sa, el ne-a lăsat o poveste despre activitățile enciclopedice în care s-a dedat încă din tinerețe Din această poveste vedem că deja de la vârsta de ani Avicena a practicat ca medic, după ce a absolvit studiile de literatură, geometrie, fizică, drept și teologie Cu toate acestea, Metafizica lui Aristotel a devenit pentru el un obstacol care părea de netrecut Avicenna a recitit-o de patruzeci de ori, știa deja acest tratat pe de rost, dar nu a reușit să-l înțeleagă Dar acum, după ce a cumpărat cu ocazie tratatul lui Al-Farabi despre semnificația Metafizicii lui Aristotel, a simțit că era ca și cum un văl i-ar fi căzut din ochi Înțelegând-o deodată, s-a bucurat atât de mult, încât a doua zi a împărțit o pomană uriașă săracilor pentru a-i mulțumi lui Dumnezeu La vârsta de ani, știa deja totul ar fi trebuit să știe: cunoștințele sale erau atât de extinse încât nu era posibil decât să le aprofundeze, și nu să dobândească altele noi Mai departe, Avicena a dus o viață foarte activă, uneori chiar romantică, în care plăcerile ocupau departe de ultimul loc - o viață atât de plină de evenimente și de îndatoriri de stat, încât și-a scris lucrările în orele libere pe care i le oferea numai noaptea Avicenna a lăsat peste o sută de lucrări pe o mare varietate de subiecte A murit în , la vârsta de de ani În Evul Mediu, Avicenna era renumit ca un mare medic Chiar și acum, când manuscrisele antice ale operelor sale filozofice traduse în latină sunt foarte rare, se mai poate găsi o copie a "Canonului său de Medicină", pe baza căruia s-a construit educația medicală timp de câteva secole Dar în secolul al XIII-lea, autoritatea lui Avicenna ca filozof a fost și ea semnificativă și el poate fi plasat imediat printre filosofii medievali occidentali, doar dacă se decide cine este cel mai mare filozof - Avicenna sau Averroes De fapt, gândirea lui Avicenna a fost poate mai complexă decât părea în Occident A creat "Filosofia orientală" - un fel de misticism speculativ, care și-a găsit expresie în unele dintre poeziile sale, dar nu a ajuns la creștinismul medieval Una dintre principalele lucrări ale lui Avicenna, care a avut o influență decisivă asupra gândirii occidentale, a fost tratatul "Al-Shifa" ("Vindecarea") - o "sumă" sau enciclopedie filozofică, din volume Părți extinse din ea au fost traduse în latină și au conținut propria lor interpretare a filozofiei lui Avicenna despre Aristotel Pe lângă meritele pur filozofice, această lucrare este interesantă prin faptul că a fost percepută nu ca un comentariu la Aristotel - ceea ce de fapt nu a fost, ci ca o prezentare directă a filosofiei, în care învățăturile lui Aristotel au fost împletite cu succes cu neoplatonismul; dreapta Capitolul VI Direcții filozofice orientale da, nu a fost lipsită de influențe religioase arabe și evreiești, în special în domeniul metafizicii Părțile operei lui Avicenna traduse în latină, care în Evul Mediu au avut cea mai profundă influență asupra gândirii occidentale, sunt "Logica", "Filosofia naturii" ("Suficientia", sau "Communia naturalium"), "Psihologia" (Liber) VI Naturalium) și Metafizică Logica lui Avicenna, ca și cea a lui Aristotel, se bazează pe o distincție fundamentală între primul obiect al gândirii, care este individul concret (intentio prima), și al doilea obiect al său, care este cunoașterea noastră a realității (intentio secunda) Universalul este a doua intenție, dar Avicenna o înțelege diferit de Aristotel Pentru el, fiecare concept universal definește o anumită realitate imaginabilă, care se numește esență, iar fiecare esență diferă de altele prin proprietăți bine definite Entitățile exprimă cu acuratețe realitatea, iar gândul la această realitate le abstrage Astfel, cunoasterea logica capata un sens fizic si chiar metafizic - nu in sensul in care realitatea devine, parca, formata din idei generale, ci in sensul in care universalitatea logica a universalelor si insasi predicativitatea lor exprima proprietatea fundamentala a esentei - a fi unul și același, oricare ar fi individul care o posedă În ceea ce privește ordinea esențelor, rezultă că tot ceea ce poate fi gândit separat și clar este cu adevărat diferit de ceea ce este gândit separat Acest principiu își găsește numeroase și importante aplicații în filosofia lui Avicenna De exemplu, sufletul, legat de trup, dar care nu primește senzații venite din exterior sau din interior, este încă aparent capabil să se cunoască pe sine și să știe că gândește Astfel, sufletul poate cunoaște separat de corp și fără referire la acesta; prin urmare, esența sufletului este altceva decât esența corpului, iar sufletul este într-adevăr diferit de trup Universul lui Avicenna este format din esențe, sau naturi, care formează însuși subiectul cunoașterii metafizice Luată în sine, o entitate conține tot ceea ce constituie definiția ei și nimic altceva Fiecare individ este cu adevărat special, iar știința se ocupă de indivizi Fiecare idee generală este cu adevărat universală, iar logica se ocupă de universale Esența sau natura este indiferentă atât față de particular cât și față de universal De exemplu, "calitatea" este esența unui cal, indiferent de cunoștințele care trebuie adăugate acestuia, astfel încât să devină fie o idee generală a unui cal, fie un anumit cal Avicenna a exprimat acest lucru într-o formulă des citată în Evul Mediu: "Equinitas est equinitas tantum"* Același lucru este valabil și pentru alte entități, iar multitudinea acestor realități abstracte, fiecare dintre acestea impunând gândirii nevoia de a-și percepe conținutul specific, este subiectul metafizicii Acest lucru nu ar trebui să fie surprinzător Sufletul unei persoane nu este atât de strâns legat de corpul său, așa cum s-ar putea presupune, pe baza definiției aristotelice Este adevărat că este forma unui corp organizat, dar esența lui nu este în aceasta: forma este una dintre funcțiile sale și, în niciun caz, cea mai înaltă Arăt spre un trecător și îl întreb cine este Ei îmi răspund: muncitor Se poate, însă, ca trecătorul să nu fie un muncitor, ci un om care îndeplinește funcțiile de muncitor În mod similar, sufletul însuși este o substanță spirituală, una dintre funcțiile căreia este de a însufleți corpul organizat "Liber VI Naturalium" este dedicat unei analize detaliate a funcțiilor vitalizante și cognitive ale sufletului uman Clasificarea de către Avicenna a abilităților sufletului în cinci simțuri externe, cinci simțuri interne, abilități motorii și de gândire va fi adesea menționată în viitor și va fi atât susținută, cât și criticată Datorită lui Avicenna, Evul Mediu a învățat doctrina unității Intelligentsia active, sursa cunoașterii intelectuale pentru întreaga rasă umană; Această doctrină ia nedumerit foarte mult pe creștini Cu toate acestea, în acest sens, Avicenna a acceptat și a dezvoltat doar învățăturile lui al-Farabi Într-adevăr, el a recunoscut că o anumită rațiune, intelectul, este caracteristic fiecărui suflet; este capacitatea de a percepe forme inteligibile, libere de orice materie, adică în stare abstractă În prima etapă, această minte este complet goală și goală, ca un copil care poate învăța să scrie, dar care nu știe încă ce sunt literele, cerneala și stiloul La a doua etapă, această minte are deja senzații și imagini, ca un copil care a început să deseneze bastoane și știe să folosească un stilou: mintea nu mai este în posibilitate absolută (potentia absoluta), ci deja aproape în acțiune (potentia) facilis *, intellectus possibilis) în sensul în care poate cunoaște În a treia etapă, el apelează la Mintea care acționează separată de el pentru a percepe formele inteligibile corespunzătoare imaginilor sale senzuale (ale minții): acum este în acțiune grație inteligibilului perceput de el (intellectus adeptus); prin repetarea acestui efort, el dobândește o anumită facultate care organizează pentru el cunoștințele dobândite (intellectus in habitu) Astfel, aici posesia cunoașterii este capacitatea dobândită prin exercițiu de a percepe Mintea lucrătoare Astfel, epistemologia caracteristică învățăturilor lui Avicenna se rezumă la afirmarea unei minți active pentru întreaga rasă umană, lăsând în același timp fiecărui individ un intelect posibil (intelect posibil) Printre Obiectele Inteligibile considerate de metafizician, există una care are un avantaj distinct Orice ne gândim, îl percepem în primul rând ca "ceva care este" Fi Filosofia arabă a omului nu este aceea de a fi cal sau copac, ci în toate cele trei cazuri înseamnă a fi ceva "Ființa" și "ceva" este primul lucru pe care mintea îl percepe sau, după cum poți spune, ființa însoțește toate ideile noastre Totuși, conceptul de a fi nu este absolut simplu Se împarte direct în ființă necesară și posibilă La început, această diferență pare a fi pur conceptuală Posibilă este o ființă care poate fi, dar care nu se întâmplă niciodată decât dacă este generată de o cauză De asemenea, se bifurcă: într-o ființă pur posibilă (cauza ei este încă absentă) și într-o ființă posibilă în esența ei, care devine necesară pentru că există o cauză care produce în mod necesar Astfel, ceva ce nu poate să nu existe rămâne "posibil" dacă nu rezultă din propria sa esență că nu poate să nu existe Dimpotrivă, necesarul este ceea ce are o cauză și nu poate decât să existe în virtutea însăși esenței sale În metafizică, al cărei subiect este esența, aceste distincții abstracte sunt echivalente cu distincția ființelor De fapt, experiența ne oferă posibilitatea de a cunoaște doar astfel de obiecte, a căror existență depinde de anumite cauze Fiecare dintre ele este, așadar, pur și simplu "posibil"; dar cauzele lor sunt, de asemenea, numai posibile Prin urmare, seria totală de ființe este ceva pur și simplu posibil și, pe cât posibil, necesită o cauză pentru existența sa; dacă ar exista doar posibilul, atunci nimic nu ar exista Dacă posibilul există, atunci există și necesarul, motivul existenței posibilului Dar există lucruri posibile: prin urmare, există un necesar - motivul existenței lor, iar acest necesar este Dumnezeu Zeul lui Avicenna este Necesse esse** prin definiție El are existență numai în virtutea esenței sale, sau, ca Capitolul VI Direcții filozofice orientale ei mai spun că esența și existența în El sunt una De aceea Dumnezeu este indefinibil și inexprimabil El este, dar dacă întrebi ce este El, atunci nu va exista niciun răspuns, pentru că acest "quid" * nu există în El, la care s-ar putea referi întrebarea "quid sit?" ** Situația cu privire la Dumnezeu este unică Tot ceea ce este posibil are o esență și, întrucât această esență, prin definiție, nu poartă rațiunea existenței sale, se poate spune că existența a tot ceea ce este posibil este într-un anumit sens doar o însoțire accidentală a esenței sale Rețineți că această însoțire contingentă poate fi necesară din cauza necesității cauzei, dar posibilul nu rezultă din ea ca o consecință necesară, căci nu rezultă din esență ca atare Prin urmare, în tot ceea ce nu este Dumnezeu, esența și existența sunt diferite Vedem că la Avicena împărțirea ființei în necesar și posibil joacă același rol ca împărțirea în unul și în mulți de către Plotin și Eriugena, în neschimbător și schimbător de către Augustin, în "Ipsum esse"*** și existentul de Toma d'Aquino Există aici o graniță ontologică care separă pe Dumnezeu de Univers și nimic nu poate face Necesarul posibil sau invers Gânditorii creștini care l-au cunoscut bine pe Avicena - de exemplu, Duns Scotus -, dimpotrivă, au văzut perfect că în învățătura lui, dacă această graniță ontologică este lăsată intactă, relația dintre ființe posibile cu Dumnezeu este în esență o relație de necesitate După ce a absorbit profund gândirea greacă, pentru care numai necesarul este inteligibil, Avicena a înțeles crearea lumii de către Dumnezeu ca o actualizare consecventă a unui număr de ființe, fiecare dintre ele, posibilă în sine, devine necesară datorită cauzei sale; acesta din urmă este așa în virtutea propriei sale cauze și toate în virtutea acelei "Necesse esse"****, care este Dumnezeu Pentru a fi perceput ulterior de gândirea creștină, Universul Avicena a trebuit să accepte voința divină suverană liberă drept început Această metamorfoză radicală, pe care Avicenna o va transforma scara ierarhică a accidentelor condiționate în accident grandios, va deveni opera lui Duns Scotus Această șansă a posibilului este tocmai ceea ce Avicenna însuși nu și-a dorit Crearea lumii de către Dumnezeu este eternă Singurul avantaj al Primului față de orice altceva este avantajul necesarului față de posibil Necesarul, sau Primul, este simplu și unul, "pentru că esența lui este autosuficientă; dar numai unul poate veni de la unul Pe de altă parte, Dumnezeu este simplu și unul pentru că El este o substanță inteligibilă; activitatea unei substanțe inteligibile constă în cunoaștere; prin urmare, actul creației nu poate fi altceva decât actul prin care Dumnezeu cunoaște Primul se cunoaște pe sine, iar cunoașterea sa despre sine formează Prima Cauză Această primă ființă cauzabilă este substanța sau inteligența inteligibilă; întrucât are o cauză, ea aparține în sine posibilului; dar de fapt este necesar - din propriul motiv Această intelectualitate se gândește în primul rând la Dumnezeu, iar acest act cognitiv dă naștere unei a doua inteligențe speciale Se consideră necesar din cauza cauzei sale, iar acest act dă naștere sufletului sferei cerești, care conține lumea De asemenea, se gândește la sine ca fiind posibil, iar acest act generează corpul sferei cerești Activitatea celei de-a doua intelectualii se desfășoară în același mod: prin cunoașterea primei intelectualități, ea dă naștere celei de-a treia; cunoscându-se ca fiind necesar, ea generează sufletul celei de-a doua sfere; cunoscându-se ca posibil, ea generează corpul acestei sfere Acest proces continuă până la ultima inteligență izolată - el domină sfera Lunii și îl știm deja, pentru că este intelectul nostru activ Această inteligență completează seria emanațiilor, întrucât nu mai are puterea de a produce o altă inteligență; dar iradiază forme inteligibile, parcă împrăștiind monede mici și, luând în stăpânire materii pământești capabile să le perceapă, dă naștere unor ființe pe care le putem percepe cu simțurile noastre Fiecare persoană este una dintre acele ființe; sufletul care îi animă trupul este o substanță inteligibilă care emană din sufletul ultimei sfere Ea examinează, compară și clasifică imaginile corpurilor pe care le percepe cu simțurile și atunci devine capabilă să aibă inteligibilul corespunzător să intre în el din Intelligentsia activă Astfel, ceea ce se numește abstractizare este, în acest caz, adoptarea uneia dintre formele inteligibile pe care ultima Intelligentsia le radiază continuu, de către intelectul uman dispus să o perceapă Astfel metafizica aduce justificarea sa finală teoriei cunoașterii Acum ea este cea care conține secretul destinelor umane Nu toți oamenii posedă în mod egal capacitatea de a se conecta cu Intelligentsia activă Unii sunt abia capabili; alții reușesc acest lucru cu prețul unui efort destul de mare, dar printre ei se numără și cei care, grație purității vieții lor, se ridică la o comunicare liberă cu această Intelligentsia divină, astfel încât oricare dintre întrebările lor să devină ca o rugăciune dinainte Această stare a intelectului este "intellectus sanctus", al cărui vârf este spiritul profetic Musulmanul trebuie să acorde acest loc de cinste Profetului, iar creștinismul și-a avut pretendenții, iar Albert cel Mare nu a neglijat să recurgă la "intelectul sacru" al lui Avicenna pentru a explica cunoștințele excepționale pe care le posedau Datorită lărgirii de opinii și perfecțiunii tehnicii filozofice, opera lui Avicenna a avut în mod meritat o influență profundă și de durată asupra creștinătății în viitor Filosofia arabă a gânditorilor Ansk ai Occidentului Fără a uita tot ce îi datorează Avicenna predecesorului său al-Farabi, i se poate atribui combinația de succes dintre aristotelism și neoplatonism, care a fost folosită de gânditorii arabi, și fără a se abate de la principiul armonizării acestor învățături cu religia Cu siguranță, unele minți s-au îngrijorat de consecințele triste pe care le poate avea această înflorire fără precedent a speculațiilor raționaliste Al-Ghazali (d c )* încearcă să facă eforturi în direcția opusă și publică o serie de lucrări celebre ulterior, ale căror titluri sunt foarte elocvente: "Restaurarea cunoștințelor religioase", "Auto-refutarea Filosofii" Lumea medievală latină nu cunoștea niciuna dintre aceste lucrări Dar Ghazali a scris un alt tratat - "Aspirațiile filosofilor" - limitându-se la a expune învățăturile lui al-Farabi și Avicenna, pe care apoi intenționa să le infirme Acest tratat a fost tradus în latină și, din moment ce celelalte nu erau cunoscute, Ghazali, din păcate, era cunoscut în Occident ca un susținător al însăși prevederile cărora le-a opus cu toată hotărârea Ca urmare a acestei greșeli, teologii secolului al XIII-lea îl considerau pe Algazel pur și simplu un student al lui Avicena Adevăratul al-Ghazali nu a fost deloc așa A profesat un fel de scepticism filozofic cu care a încercat să beneficieze religia El a început prin a expune doctrinele și tendințele filozofice, pentru ca mai târziu să le distrugă mai sigur Marele său adversar a fost Aristotel, prințul filozofilor, dar atacurile lui al-Ghazali i-au afectat adesea pe cei mai mari interpreți islamici ai aristotelismului, al-Farabi și Avicenna Cu toate acestea, el a exclus în mod deliberat din critica sa tot ceea ce aparținea științei pure și decurgea din dovezi matematice Așa cum s-a întâmplat adesea în istorie Capitolul VI Direcții filozofice orientale filosofia, propriile sale cerințe de dovezi și o distincție clară între știință și filozofie i-au permis să zdrobească toate doctrinele filozofice care ar putea încurca credința Critica de la al-Ghazali a constat în douăzeci de puncte legate atât de metafizică, cât și de fizică El a argumentat, de exemplu, următoarele: filozofii se înșală când insistă asupra eternității materiei; ei nu pot dovedi existența unui anumit demiurg și nu pot confirma că Dumnezeu este unul și că El este incorporal; ei nu pot dovedi - din propriile lor principii - nici că Dumnezeu știe lucruri în afara Lui, nici că sufletul omenesc este independent de trup și nemuritor; se înșeală negăduind învierea morților, existența raiului și a iadului și așa mai departe Unele dintre pasajele sale critice sunt cu adevărat impresionante Ele arată cum acest dușman al filosofilor a fost impregnat cu un spirit filozofic Acest lucru se simte mai ales, de exemplu, atunci când, pentru a demonstra că unii oameni neagă în zadar posibilitatea unui miracol, al-Ghazali schiță o critică cu adevărat filozofică a conceptului de cauză naturală: luați în considerare cauza și că care este considerat efectul Dimpotrivă, acestea sunt lucruri complet diferite, dintre care unul nu este celălalt, care nu există sau nu încetează să existe unul datorită celuilalt "(traducere de S Münka) Această critică a filozofiei nu a putut opri dezvoltarea acesteia din urmă nici măcar în cercurile islamice Dar rezultatul ei a fost că filosofia islamică a fost forțată să migreze din Orient în Spania, unde a cunoscut o nouă înflorire asociată cu numele de Avempas, Ibn Tufayl și mai ales Averroes Avempas (Ibn Baja, d ), un arab spaniol la fel de pasionat de științe și filozofie*, a lăsat tratate de logică, cărțile Despre suflet și Ghidul singuraticului, precum și eseul Despre conexiunea Intelului prelegere cu omul" (citat de Albert cel Mare sub titlul "Continuatio intellectus cum homine") Acest titlu arată care a fost principala problemă pentru aceşti filosofi: stabilirea unei legături între individul gânditor şi intelectualitatea activă separată de el, de unde își primește fericirea "Călăuza celui singuratic" este o poveste despre calea sufletului către Dumnezeu, sau, mai bine zis, către Intelligentsia activă, prin care o persoană se unește cu lumea divină În consecință, această învățătură a admis că o ascensiune treptată este posibilă pentru o persoană de la cunoașterea lucrurilor la cunoașterea unei substanțe separate de toată materia Ibn Baja a gândit în acest fel Scopul oricărei științe este cunoașterea esențelor obiectelor la care se află este direcționat Din esențe ale fiecărui obiect, putem distinge o esență diferită, iar dacă are și un fel de esență, atunci o putem extrage, dar, deoarece este imposibil să ne mutăm la infinit, trebuie să ne gândim la o esență care nu conţine altă esenţă Aceasta este esența substanței izolate de care depinde cunoștințele noastre Rețineți, totuși, că, conform acestei doctrine, simpla cunoaștere a naturii abstracte a unui om sau a unui cal se bazează pe esența comună a diferitelor intelecturi posibile care cunosc acel om sau acel cal Cunoașterea oricărui inteligibil ajunge la o substanță separată; deci un om este capabil să o facă pentru că o face Argumentele care aseamănă cunoașterea esenței abstracte a sensibilului cu cunoașterea substanței inteligibile i se vor părea lui Toma d'Aquino a fi superficiale Cu toate acestea, Avempas a fost onorat cu un capitol separat în tratatul său Împotriva neamurilor (III, ): Nose autem quaestionem habet, St Foma - "asta e o altă întrebare" Albert cel Mare, Toma de Aquino și alții poartă uneori numele Abubazer Acesta este Abu Bakr ibn Tufayl, care s-a născut la Cadiz pe la și a murit în Maroc în , un om de învățătură enciclopedică, ca toți gânditorii arabi, ale căror cunoștințe le depășeau cu mult pe cele ale creștinilor de atunci Ca și învățăturile lui Ibn Badji, învățăturile lui Abubazer par să fi fost cunoscute de creștinii secolului al XIII-lea, în special din cauza criticilor lui Averroes (De anima, lect V) Pentru creștini, el a fost cel care a identificat posibilul intelect al omului cu imaginația (fantasia) Instruit corespunzator, acest intelect poate lua la un moment dat forme inteligibile, inconstient de existenta vreunui alt intelect Din păcate, latinii nu cunoșteau romanul filozofic al lui Abubazer "Hayi ben Iyakdan", în care acesta arăta cum o persoană care trăiește în singurătate poate, prin studiul științelor și contemplarea adevărului, să se ridice treptat la Unul și Divin și să găsească fericirea Alături de Avicena, cel mai mare nume din filosofia arabă este Averroes (Ibn Rushd)*, a cărui influență s-a răspândit în diverse direcții de-a lungul Evului Mediu, prin Renaștere și până în timpurile moderne Averroes este și un arab spaniol S-a născut în la Córdoba și a studiat teologia, jurisprudența, medicina, matematica și filozofia Timp de câțiva ani a acționat ca judecător și a scris multe lucrări despre medicină, astronomie și filozofie Unele dintre comentariile sale despre Aristotel, grație cărora și-a câștigat în Evul Mediu porecla "Comentatorul" (Dante va scrie: "Averrois che il gran commento feo" **), au ajuns la noi în trei ediții diferite Cele mai multe dintre originalele arabe ale acestor lucrări s-au pierdut acum și le cunoaștem în principal din traducerile latine Se numesc comentarii "mari" și "medii", iar cele mai concise revizuiri se numesc "paragrafe" sau "analize" După ce a pierdut favoarea vârfurilor și a căzut din favoarea lor Filozofia arabă a colegilor credincioși, Averroes a murit în la vârsta de de ani Unul dintre cele mai originale eforturi făcute de Averroes este să încerce să definească exact relația dintre filozofie și religie El a afirmat prezența unui număr mare de secte filozofice și teologice, care, fiind în luptă continuă între ele, amenință atât filosofia, cât și religia prin însăși existența lor Într-adevăr, este important să păstrăm libertatea speculației filozofice; dar, pe de altă parte, nu se poate decât să fie de acord că până și teologii au motive să fie îngrijorați, văzând cum disputele cu privire la textele coranice se răspândesc în toate secțiunile societății Averroes a explicat tot răul prin faptul că accesul la filozofie este permis minților care nu sunt capabile să o înțeleagă El a văzut leacul în definirea exactă a diferitelor grade posibile de înțelegere a Coranului și în interzicerea fiecărei persoane de a depăși gradul corespunzător Într-adevăr, Coranul este adevărul însuși, pentru că a venit dintr-un miracol al lui Dumnezeu și, deoarece este destinat întregii omeniri, trebuie să conțină tot ceea ce poate satisface și convinge toate mințile Există trei categorii de minți și, în consecință, trei feluri de oameni: ) oameni care sunt pregătiți pentru demonstrații, care solicită dovezi stricte și doresc să înțeleagă știința, trecând de la necesar la necesar prin necesar; ) oameni dialectici care se mulțumesc cu argumente probabilistice; ) oameni de conscripție, care au suficiente argumente oratorice și care au imaginație și pasiuni foarte dezvoltate Coranul - și aceasta confirmă proprietățile și originea lui miraculoase - Adresat simultan minților tuturor celor trei categorii; pentru ignoranți, are o semnificație externă și simbolică, pentru oameni de știință are un sens intern și intim Averroes este ghidat de ideea că fiecare minte are dreptul și datoria de a înțelege și interpreta Coranul în cel mai bun mod posibil Oricine este capabil să înțeleagă sensul filozofic al textului sacru trebuie Capitolul VI Direcții filozofice orientale falsează-l filozofic, căci acesta este sensul său cel mai sublim și adevăratul sens al revelației Ori de câte ori pare să existe un conflict între un text religios și concluziile desprinse din dovezi, acordul trebuie restabilit printr-o interpretare filozofică Există două consecințe imediate ale acestui principiu Primul este că mintea nu ar trebui să se străduiască niciodată să depășească gradul de interpretare disponibil; a doua consecință este că nu trebuie să circule niciodată printre mințile categoriilor inferioare interpretări destinate celor superioare Amăgirea predominantă constă tocmai în răspândirea prematură a cunoștințelor superioare între mințile inferioare De aici provin acele metode hibride în care se amestecă oratorie, dialectica și proba; sunt o sursă inepuizabilă de erezii De aceea, se impune restabilirea distincției celor trei ordine de interpretare și predare în toată rigoarea ei: în vârf se află filosofia, care dă cunoștință și adevăr absolut; mai jos este teologia, tărâmul interpretării dialectice și probabilistice; dedesubt, religia și credința, care ar trebui lăsate cu grijă celor care au nevoie de ele Așa sunt aranjate și ordonate ierarhic cele trei grade de înțelegere a unuia și aceluiași adevăr Într-o situație atât de dificilă, conflictele în sfera de jurisdicție sunt inevitabile Ce să faci exact când filosofia învață un lucru, iar credința altul? Dacă rămânem la schema schițată, răspunsul este simplu: lăsați filozofia să vorbească limbajul filozofiei, iar credinciosul simplu să vorbească limbajul credinței Desigur, Averroes în astfel de cazuri vorbește ca și cum ar fi atât un filosof, cât și un credincios Referitor la problema unităţii intelectului activ, el afirmă direct următoarele: "per ratioem concludo de necessitate, quod intellectus est unus numero, firmiter tamen teneo oppositum per fidem"* Această formulă și altele asemenea ne-au permis adversarii să-i atribuie lui Averroes așa-numitul principiu al "adevărului dublu", conform căruia două concluzii contradictorii pot fi simultan adevărate: una pentru rațiune și filozofie, cealaltă pentru credință și religie Pare clar că Averroes nu a spus nimic de genul El a spus că rațiunea ajunge neapărat la o anumită concluzie, dar în cazul unui conflict, urmează instrucțiunile credinței Ce credea cu adevărat Averroes? Răspunsul este ascuns în adâncurile minții lui Averroes nu s-a rupt niciodată de comunitatea musulmană, mai degrabă opusul: însăși învățătura lui îi interzicea să facă orice ar putea slăbi credința necesară menținerii stabilității sociale; indiferent ce credea, dar trebuia să se comporte așa Averroes spunea că concluzia trasă de rațiune este necesară, dar nu neapărat adevărată Cu toate acestea, nu li s-a spus că învățătura credinței este adevărată, el a spus doar că a aderat ferm de ea Desigur, Averroes a plasat cunoștințele filozofice în vârful ierarhiei cunoștințelor, dar Sf Toma a făcut la fel: știința este mai mult cunoaștere perfectă decât credință Cum putem fi convinși că și pentru Averroes credința nu era ceva mai de încredere decât rațiunea, deși el a exprimat acest lucru într-un mod mai puțin explicit? Adevărat, Thomas a vorbit despre asta, dar Averroes nu a făcut-o Aceasta este o circumstanță importantă, dar Averroes a spus că în Profet credința și rațiunea, religia și filozofia sunt aceleași Cum să știi dacă el însuși nu credea că, având o minte mai puternică, poate vedea adevărul credinței în lumina rațiunii? Evident, poziția lui Averroes îi permite să depășească toate aceste ambiguități, dar asta nu ne dă dreptul să vorbim despre convingerile sale personale Misterul conștiinței individuale este una dintre restricțiile impuse științei istorice Dorința de a căuta dușmani și aliați, adică de a clasifica oamenii după propria discreție, face ca această restricție să fie insuportabilă, dar Filosofia arabă respectul pentru o persoană de dragul ei ajută să-l suporte Gândul lui Averroes apare ca un efort conștient de restabilire a purității învățăturilor lui Aristotel, distorsionate de platonism, care a fost introdus în ea de predecesorii filozofului arab Averroes a văzut clar interesele teologice care au contribuit la această confuzie El știa că a restabili adevăratul aristotelism însemna a exclude din filosofie ceea ce în ea se potrivește cel mai bine cu religia Creștinii care l-au citit pe Averroes nu se înșală în privința acestui aspect al gândirii sale Cei cărora nu le-a plăcut filosofia lui, însă, nu au refuzat referirile la Averroes, vorbind împotriva creștinilor care s-au inspirat de el, pentru a le arăta pericolul pentru credință care vine din această filozofie Averroes însuși se baza pe credința că filosofia lui Aristotel era adevărată Formulările în care și-a exprimat admirația pentru stagirit sunt binecunoscute și chiar trebuie cunoscute, căci cultul lui Aristotel este un semn distinctiv al școlii Averro, dar, este adevărat, nu în tot Evul Mediu, așa cum se crede uneori : "Aristotelis doctrina est summa veritas, quoniam ejus intellectus fuit finis humani intellectus Quare bene dicitur, quod fuit creatus et datus nobis divina providentia, ut sciremus quidquid potest sciri"* Acestea sunt expresii puternice Probabil că ar trebui să-ți amintești întotdeauna sfatul bun dat pe acest subiect de un istoric sirian al filosofiei: să nu iei cu adevărat laudele exagerate din Est Dar latinii, care vor oferi și ei asemenea laudă, nu-și cer scuze În același timp, este și adevărat că până și Averroes a păstrat elemente de neoplatonism și că, conștient sau nu, Comentatorul a lăsat o moștenire mai originală decât a vorbit el însuși În domeniul logicii, Averroes a jucat doar rolul unui interpret fidel și perspicace al aristotelismului autentic - totuși, un rol foarte important În domeniul antropologiei logică și metafizică, a dat naștere unui nou tip de aristotelism, care în secolele al XIII-lea și al XIV-lea a fost în opoziție cu aristotelismul lui Avicenna Potrivit lui Averroes, metafizica este știința ființei ca ființă și a proprietăților pe care le are ca atare Termenul "ființă" ar trebui înțeles ca aceeași substanță care este Fiecare substanță este o ființă; fiecare ființă este fie o substanță, fie un accident care participă la ființa unei substanțe În consecință, este imposibil să punem problema existenței separat și cu atât mai mult să ne imaginăm, urmând Avicenna, că este un "accident" de esență Ceea ce este real este de drept în sensul deplin al cuvântului Substanța este lucrul individual în sine Iată primul sens al termenului "substanță" Dar este și "cetatea" ("quidditas"), sau esența reală, care determină pentru fiecare substanță ființa a ceea ce este Asociată în acest fel cu realitatea concretă, ființa fiecărui lucru îi este inerentă; în consecință, este imposibil să predicăm fără ambiguitate (în sensul identității) ființa a tot ceea ce este Și totuși ceea ce este este un anumit fel de ființă: substanță, accident, cantitate, calitate - pe scurt, fiecare categorie de ființă are o proprietate comună cu altele: denotă ceva care este Aceasta înseamnă că este imposibil să predicați ființa în mod ambiguu (în sensul de deosebire completă)**, prin urmare ei spun că ființa este "analog" Prin aceasta înțelegem că, oricare ar fi categoriile și oricare ar fi modul lor de a fi, toate au o "relație" cu ființa Scopul metafizicii este de a studia tot ceea ce este, așa cum este Metoda acestui studiu este logică, aplicată în acest caz nu ca un simplu set de reguli pentru gândirea corectă, ci ca un mijloc de studiere a naturii reale a ființei și a proprietăților sale Pentru a aplica logica noastră realului, este necesar ca lucrurile sensibile să fie simultan Capitolul VI Direcții filozofice orientale dar inteligibilă Ei sunt, și asta demonstrează că cauza lor principală este gândirea intelectului Dacă ar fi altfel, atunci de unde ar dobândi natura lor capacitatea de a fi concepută de noi? Inteligibilitatea lor este esențială, iar esențialul există doar datorită unei cauze eficiente necesare Dacă este esențial ca lucrurile sensibile să fie inteligibile în posibilitate, atunci ele apar din înțelegerea care are loc în intelect Este adevărat că sunt perceptibile senzual, dar gândul meșterului produce și obiecte materiale Suntem capabili să înțelegem aceste obiecte pentru că vin din gândire, adică dintr-o formă inteligibilă care rezidă în intelectul celui care le-a făcut Același lucru este valabil și pentru lucrurile naturale Platoniștii greșesc crezând în existența unor idei separate și nu consideră că sensibilul devine inteligibil din cauza vreunei cauze Ar fi o greșeală să credem că universalurile există singure, în afara indivizilor Dacă acest lucru este permis, atunci unul din două lucruri va trebui să fie presupus: fie fiecare individ are în el doar o anumită parte a universalului și Said și Amr corespund diferitelor părți ale conceptului de "om", ceea ce este absurd; sau universalul este prezent în întregime în fiecare individ, ceea ce înseamnă că este atât unic, cât și multiplu, ceea ce nu este mai puțin absurd Prin urmare, trebuie să acceptăm că universalul nu este o substanță, ci rodul minții "Intellectus in formis agit universalitatem"*; obiectul științei nu este o realitate universală, știința constă în cunoașterea lucrurilor individuale într-un mod universal, făcând abstracție de natura generală a lucrurilor, care se individualizează prin materia lor Înțeles în acest fel, universalul nu este altceva decât "ceea ce poate afecta mulți indivizi" De fapt, aceasta este explicația de ce universalul însuși nu poate fi un individ, dar asta nu înseamnă că cunoașterea noastră despre el nu are obiect Indivizii nu sunt simpli Forma este actul sau esența a ceea ce este; materia este forța determinată și actualizată de formă; substanța individuală este formată din două părți Ceea ce gândul realizează prin investigarea universalului este forma, iar gândirea o exprimă în definiție Numele unui lucru denotă întregul lucru, dar forma este pe primul loc aici Formată din formă și materie, adică din determinant și determinat, fiecare substanță sensibilă este astfel prin acțiune și forță Prin acțiune este; prin putere poate deveni O schimbare în calitate, cantitate sau loc este o trecere de la forță la acțiune, este o ființă în mișcare În fizică se dovedește că tot ceea ce se mișcă este pus în mișcare de către motor și așa cum mobilul este așa datorită forței motrice, tot așa și motorul se mișcă doar pentru că este în acțiune Luați în considerare o serie de lucruri în mișcare Ele sunt împărțite în trei clase: cele mai de jos sunt lucrurile care sunt mișcate, dar nu se mișcă; la mijloc - lucruri care sunt atât efecte, cât și cauze, se mișcă și sunt mișcate; la clasa superioară - lucruri care se pun în mișcare, dar nu se mișcă Toate acestea, potrivit lui Averroes, sunt de la sine înțeles Puteți crește numărul de lucruri ale clasei de mijloc cât doriți, dar asta nu contează, atâta timp cât numărul nu este infinit Dar nu va fi așa, pentru că altfel nu ar exista cauze primare și, în consecință, nicio mișcare Dar există mișcare, acesta este un fapt; deci numărul lor este finit, iar acţiunea lor presupune o clasă de cauze prime care se pun în mişcare fără a fi mişcate A pune în mișcare fără a fi mișcat este un act liber de orice potențialitate, un act pur Prin urmare, există acte pure, și de la actul lor Filosofia arabă Tualitatea este perfectă, pun în permanență ceva în mișcare Dar nu există mișcare fără motor Pentru ca acțiunea în mișcare a acestor acte pure să fie continuă, este necesar ca mișcarea și lucrurile mobile să fie și ele continue Aceasta înseamnă că lumea cu siguranță a existat și va exista întotdeauna Pe scurt, durata lumii în timp este eternă Dar asta nu este tot Deoarece aceste acte sunt libere de potenţialitate, ele sunt, de asemenea, lipsite de materie Prin urmare, acestea sunt substanțe nemateriale Câți? Presupunem că există atâtea dintre ele cât este necesar pentru a explica primele mișcări - cauzele tuturor celorlalte mișcări din Univers Din păcate, astronomii nu s-au pus de acord asupra numărului acestor mișcări, dar este general acceptat că există treizeci și opt de ele: cinci pentru fiecare dintre planetele superioare (Saturn, Jupiter și Marte), cinci pentru Lună, opt pentru Mercur , șapte pentru Venus, unul pentru Soare (dacă îl considerăm ca se mișcă de-a lungul unei sfere excentrice, și nu de-a lungul unui epiciclu) și unul pentru sfera care cuprinde lumea, adică pentru firmament Poate că există și o a noua sferă, dar acest lucru nu este evident Dacă există treizeci și opt de mișcări, atunci sunt treizeci și opt de motoare Cum provoacă aceste motoare mișcare dacă ele însele sunt staționare? Cert este că, pentru a se pune în mișcare, nu au nevoie de altceva decât de existență Mișcarea fiecărei sfere se naște din dorința pe care o simte pentru actul pur de care depinde Ea se mișcă singură spre el Pentru a înțelege această mișcare, să ne amintim că cei care mișcă sunt acte imateriale, adică inteligență, și că sfera corespunzătoare își dorește gândurile Prin urmare, este necesar ca fiecare corp ceresc să nu aibă sentimente și imaginație, așa cum a crezut în mod eronat Avicenna, ci cel puțin rațiune, și ca acest motiv să aibă o dorință intelectuală pentru motorul său nemișcat închipuind Gândit la această inteligență ca pe o binecuvântare care îi transmite perfecțiunea sa, corpul ceresc dorește să atingă cea mai perfectă stare de care este capabil Și întrucât mișcarea îi este mai dragă decât imobilitatea, căci mișcarea este viața trupurilor, ea se mișcă constant Actele care mișcă corpurile cerești le dau nu numai mișcare, ci și forme, datorită cărora fiecare corp își dobândește esența Dacă mișcarea lor prin inteligență ar înceta, atunci nicio planetă nu ar mai avea formă, așa cum nu am mai avea suflet dacă inteligența activă ar înceta să mai acționeze Astfel, mișcătorii sunt, într-un fel, cauzele veșnic active ale corpurilor cerești, pentru că "formele lor nu sunt altceva decât ideile care devin mișcătoarele acestor corpuri cerești" Dar așa cum aceste motoare sunt obiectul dorinței lor, ele sunt și scopul lor și, prin urmare, cauza lor finală Prin urmare, inteligența motrice este cauzele finale care afectează și mișcă corpurile cerești, în timp ce acestea din urmă sunt mișcate din cauza dorinței mentale pe care o experimentează pentru aceste motoare Luați în considerare acum motoarele din relația lor Sferele cărora le comunică mișcarea sunt dispuse ierarhic - de la lună la firmament - în funcție de mărimea și viteza lor de mișcare Motoarele lor sunt, de asemenea, dispuse într-o ordine ierarhică Prin urmare, toate aceste începuturi separate trebuie să vină împreună la început, care este primul motor izolat Această ierarhie a virtuților reflectă doar ierarhia interdependenței lor în ordinea cauzalității De fapt, toate sunt începuturi, deoarece formează un singur fel de începuturi În fiecare gen, lucrurile sunt ierarhice conform unui mod mai mult sau mai puțin perfect de a realiza un anumit tip al acelui gen În genul "fierbinte" lucrurile sunt mai mult sau mai puțin fierbinți- Capitolul VI Direcții filozofice orientale chimi, în funcție de apropierea de foc - cauza căldurii a tot ceea ce este fierbinte În mod similar, în genul începuturilor, trebuie să existe un termen primar, în raport cu care se măsoară gradul în care fiecare început este un început Aceasta înseamnă că există o Origine absolută, scopul final dorit pentru orice altceva, cauza activă a formelor și mișcărilor tuturor celorlalte Acesta este Prime Mover imobil, prima Intelligentsia separată, a cărei unitate asigură unitatea Universului și, prin urmare, însăși existența acestuia Aceasta este ceea ce Dumnezeu învață când spune în Coran (Sura , versetul ): "Dacă ar exista zei acolo în afară de Allah, ei ar pieri "* Profetul ne dă un alt sfat util când spune: "Cunoaște-te pe tine însuți și vei cunoaște pe Creatorul tău" Într-adevăr, pentru a ști care sunt aceste inteligențe între ele, cel mai bine este să luăm în considerare relația dintre intelect și inteligibil din mintea umană Intelectul nostru este capabil să reflecte în acțiunea sa asupra lui însuși, iar în acest caz intelectul și inteligibilul sunt una Acest lucru este cu atât mai adevărat pentru inteligența individuală: fiecare dintre ele este în mod egal cunoaștere și ceea ce știe Dar efectul nu se poate cunoaște pe sine fără a-și cunoaște cauza; și invers, dacă ceva, cunoscându-se pe sine, cunoaște o altă ființă în afară de sine, atunci aceasta înseamnă că are o cauză Astfel, fiecare inteligență separată se cunoaște pe ea însăși și cauza ei în același timp - cu excepția primei cauze, care, neavând o cauză, se cunoaște numai pe sine Întrucât esența sa este absolut perfectă, cunoașterea ei despre sine formează un gând la fel de perfect; în timp ce ea nu are nimic deasupra ei pe care să-l cunoască și nimic sub ea, ceea ce ar fi trebuit să cunoască A nu ști ce este mai jos decât Dumnezeu nu este pentru El un semn al unui fel de inferioritate: deoarece cunoașterea pe Sine însuși, El știe este întreaga realitate, El nu poate avea un asemenea defect ca o cunoaștere mai puțin perfectă a ceva; cunoscându-se pe Sine Însuși, El îl cunoaște deja într-un mod mai perfect Fiind substanțe inteligibile cu cunoaștere și dorință, aceste inteligențe în mișcare sunt vii și capabile de fericire Din moment ce prima Intelligentsia își trăiește propria viață, este fericită din cauza propriei fericiri Celelalte inteligențe primesc bucurie și fericire numai de la ea în măsura în care știu și, în consecință, în măsura în care au ființă Întrucât prima Intelligentsia este Cel din care se nasc alte inteligențe, este transcendental oricărei multiplicități asociate cu mișcarea Motivul existenței inteligenței în mișcare a sferei superioare, sfera stelelor fixe, este Dumnezeu Această inteligență în sine este, în sensul propriu al cuvântului, motorul întregului univers, iar motoarele inferioare în ordinea ierarhică îi sunt subordonate Nu avem cunoștințe sigure despre această ordine, dar putem presupune că aceasta coincide cu ordinea acceptată pentru sferele în astronomie De la Dumnezeu pleacă motorul sferei stelelor fixe și motorul sferei lui Saturn; de la motorul sferei lui Saturn pleacă sufletul acestei planete, motorul sferei lui Jupiter, precum și alte patru motoare care comunică diverse mișcări - și așa mai departe până la sfera Lunii, al cărei motor propriu generează inteligență activă - singura cauza a cunoasterii pentru intreaga rasa umana În centrul universului se află patru elemente, a căror cauză este cea mai rapidă mișcare - mișcarea sferei stelelor fixe Fizica explică modul în care calitățile acestor elemente și mișcările sferelor cerești dau naștere plantelor și animalelor Formele acestor ființe Filosofia arabă sunt stabilite de inteligența activă sau intelectul care acționează, ordonând materia primară, lipsită de orice formă Poate cineva se va întreba de ce ar trebui să existe aceste forme în materie dacă există deja în inteligența activă? Desigur, ele există în ea și într-o stare mai înaltă decât în materie, dar oricât de inferioară ar fi materia, existența acestor forme în ea este o a doua existență, care se adaugă la prima și este mai bună decât nimic Aceasta este poziţia omului al cărui suflet este una dintre aceste forme; conștiința propriei insuficiențe îndreaptă o persoană spre cauza sa pentru a se uni cu ea prin cunoaștere și dorință Descrierea lumii de către Averroes este suficientă pentru a arăta că intelectul activ este de fapt o substanță inteligibilă separată, adică o intelectualitate activă, una și aceeași pentru toți oamenii În sufletele individuale, ea produce cunoștințe inteligibile, așa cum Soarele, prin lumina sa, cheamă imagini în ochi Astfel, în acest punct, Averroes este de acord cu Avicena, dar el îl devansează pe altul Avicenna atribuia individului cel puțin o minte posibilă, un nucleu rezistent al unei personalități capabile să supraviețuiască morții Averroes lasa individului doar un intelect pasiv (intellectus passivus), care va fi criticat de scolastici, o simpla "dispozitie" de a percepe lucrurile inteligibile, care singura nu este suficienta pentru perceperea lor În întregime corporală, această dispoziție dispare odată cu trupul Pentru ca cunoașterea să fie posibilă, acest intelect pasiv trebuie să fie iluminat de un intelect activ; atunci când aceste două intelecturi intră în contact, ele se unesc, care este intelectul material (intellectus materialis) O astfel de desemnare poate induce în eroare în ceea ce privește natura a ceea ce o face acte, pentru că acest intelect nu este nicidecum corporal, el are materia doar ca potențialitate Scolasticii au înțeles bine acest lucru și au spus poetic că, după Averroes, nu numai intelectul care acționează, ci chiar și intelectul posibil, este același pentru toți oamenii Totuși, chiar și această formulare poate duce la concluzia eronată că Averroes a transformat intelectul posibil într-o a doua substanță separată, distinctă de intelectul care acționează Acest lucru nu este în întregime adevărat Averroes credea că contactul intelectului care acționează cu intelectul pasiv al individului dă naștere la susceptibilitatea la inteligibil (intelectul pasiv), care nu este altceva decât intelectul care acționează însuși, individualizându-se în suflet, ca lumina în trup De aceea acest intelect este cu adevărat separat: nu aparține individului mai mult decât nu aparține trupului lumina care îl luminează În consecință, nemurirea omului nu poate fi nemurirea unei substanțe inteligibile care poate fi păstrată după moartea corpului Tot ceea ce este etern sau capabil să devină etern în individ, aparține de drept intelectului care acționează și este nemuritor numai datorită nemuririi sale Nu toți filozofii latini ai Evului Mediu vor cunoaște această învățătură în detaliu, dar unii dintre oponenții ei, precum Sf Toma d'Aquino îl va înţelege mai bine decât mulţi dintre istoricii acelei epoci Gândul altora va fi complet impregnat de învățăturile lui Averroes: va deveni pentru ei o adevărată filozofie Sunt ușor de înțeles Când încercați să aflați dacă un filozof medieval este un averroist, este suficient să îi puneți următoarele întrebări Învață oare filosofia, așa cum este necesar raționării, propoziții contrare celor pe care ni le impune credința? Filosofia dovedește că mișcarea și lumea sunt eterne? Filosofia dovedește că există o singură inteligență valabilă și o singură inteligență posibilă pentru toți oamenii? Răspunsul se va încheia Capitolul VI Direcții filozofice orientale diagnostic clar Vom vedea că filozofii sunt divizați și se opun între ei în aceste probleme - acest lucru va continua să se întâmple pe tot parcursul secolului al XIII-lea - și că istoricul filosofiei Renașterii îi va întâlni în continuare la fiecare pas LITERATURĂ Filosofie arabă: Munk S Melanges de philosophie juive et arabe P , , ; Boer T J de Geschichte der Philosophie im Islam Stuttgart, ; Gauthier L Introducere ă G etude de la philosophie musulmane L'esprit aryen et l'esprit semitique, la philosophie grecque et la religion musulmane P , ; Carra de Vaux Les penseurs d'Islam P , - , voi - ; Madkour Ibr L'Organon d'Aristote dans le monde arabe, ses translations, son etude et ses applications P , ; Pines S Beitrăge zur Islamischen Atomenlehre Berlin, Al-Kindi: traduceri latine publicate în cartea: Nagy Albino Die philosophischen Abhandlungen des Ja'qub ben Ishâq al-Kindi zum ersten Male herausgegeben Munster, Al-Farabi: Dieterici pr Alfarabis philosophische Abhandlungen, aus dem arabischen iibersetzt Leiden, ; Baeumker C I Alfarabi iiber den Ursprung der Wissenschaften (De ortu scientiarum) Munster, ; Traducere latină medievală "De intellectu et intellecto" cm b: Gilson E Les sources greco-arabes de l'augustinisme avicennisant // Archives de l'histoire doctrinale et litteraire du moyen âge, , v , p - ; despre doctrina intelectului: ibid , p - ; Madkour Ibr La place d'Al Fârâbî dans Gesoie philosophique musulmane P , Avicenna: Avicennae peripatetici philosophi Opera Venetiis (Venezia), ; ; \ ; Horten M Die Metaphysik Avicennas Halle, - ; Carame Nematalla Avicennae Metaphysices Compendium (trad latină) Roma, ; Carra de Vaux Avicenne P , ; Saliba Djemil Etude sur la metaphysique d'Avicenne P, ; Goichon M -A La distinction de l'essence et de l'existance d'apres Ibn Șina (Avicenne) P , ; idem Lexique de la langue philosophique d'Ibn Șina (Avicenne) P, Al-Ghazali: Metafizica lui Algazel, o traducere medievală NY, (traducere în latină medievală a unor fragmente din lucrările lui al-Ghazali cunoscute în Evul Mediu); Carra de Vaux Gazaii P , ; Palacios Asin Algazel Dogmatică, morală, ascetică Zaragoza, Abubazer (Ibn Tufel): Gauthier L Hayy ben Yaqdhân Roman philosophique d'Ibn Thofaîl, text arabe et traduction franțaise Alger, : idem Ibn Thofaîl, sa vie, ses oeuvres P , Averroes: comentariile lui Averroes apar în numeroase ediții latine ale operelor lui Aristotel, în special în ediția venețiană din ; Van den Bergh S Die Epitome der Metaphysik des Averroes Leiden, (cartea contine comentarii foarte importante); Gauthier L Accord de la religion et de la philosophie, trăite d'Ibn Rochd (Averroes), traduit et annote Alger, ; idem La theorie d'Ibn Rochd sur les rapports de la religion et de la philosophie P , ; Horten M Metafizica lui Averroes Hall, ; idem Principalele probleme ale lui Averroes conform scrierii sale: Refutarea lui Gazali Bonn, ЕВРЕЙСКАЯ ФИЛОСОФИЯ Profesorii filozofilor evrei au fost filozofii arabi Nu vom pretinde, după Renan, că doar evreii au luat în serios filosofia arabă, dar suntem forțați să fim de acord că cultura musulmană a plantat lăstari foarte viabili în cultura evreiască medievală, aproape la fel de puternici ca rădăcinile din care au izvorât Acest fenomen se explică nu numai prin contactul strâns și îndelungat al civilizațiilor arabe și evreiești, ci și - și, poate, mai ales - prin relația rasială strânsă și asemănarea geniilor ambelor popoare Primul nume cunoscut în filosofia evreiască este Isaac Israel ( -c ), care a fost medic la curtea Califilor din Kairouan În ciuda faimei că Filosofia evreiască a fost folosit printre filozofii medievali occidentali, nu poate fi considerat decât un compilator, iar judecata aspră a lui Maimonide cu privire la unele dintre lucrările sale pare justificată Principalul său merit este că a fost un medic excelent și a dat primul imbold cercetării filozofice evreiești În lucrările sale Cartea Definițiilor, Cartea Elementelor, Cartea Spiritului și Sufletului, găsim un amestec de speculații în domeniul medicinei, fizicii și filosofiei, care sunt mai mult curioase decât sistematice și originale În Israel, însă, influența predominantă a neoplatonismului este deja simțită; în special, el a fost profund impregnat de conceptul neoplatonic de emanare din sursa lumii și de doctrina sufletului Nu se observă că el era preocupat să-și armonizeze învățătura cu prevederile Bibliei și să determine relația dintre filozofie și teologie, astfel încât, citindu-i cărțile, cu greu se poate presupune că autorul lor este evreu Dimpotrivă, Saadia ben Yosef din Fayum ( - ) este un gânditor cu adevărat interesant Cele mai semnificative lucrări ale sale sunt Comentariul la cartea lui Yezirah* și Cartea credințelor și opiniilor Saadia și-a propus să construiască o filozofie evreiască adecvată pe baza coordonării datelor științei și tradiției religioase Nu există nicio îndoială că a fost îndemnat la acest lucru de exemplul filozofilor arabi printre care a trăit, iar forma și conținutul lucrărilor sale mărturisesc clar influența pe care a experimentat-o Pentru a dovedi existența lui Dumnezeu, el consideră necesar să arate mai întâi că lumea nu este veșnică, ci are un început în timp Această teză este dovedită de faptul că Universul este finit, complex și este un amestec de substanță și accident; toate aceste caracteristici sunt incompatibile cu eternitatea În plus, însăși ipoteza unei cantități infinite de timp trecut, care totuși continuă să curgă până în zilele noastre, este contradictorie; urmă Într-adevăr, lumea a început în timp Saadia afirmă creația "ex nihilo" și luptă împotriva doctrinei neoplatonice a emanației Dumnezeu este necorporal și are atribute, ale căror principale sunt Viața, Puterea și Înțelepciunea, și le controlează în așa fel încât acest lucru să nu afecteze câtuși de puțin unitatea Lui Această propoziție despre unitatea lui Dumnezeu nu poate fi interpretată ca excluzând pur și simplu un set ordonat de atribute metafizice: dar cu atât mai mult motiv exclude trinitatea de Persoane așa cum o înțeleg creștinii În ceea ce privește sufletul, Saadia respinge doctrina platoniciană a preexistenței și vede sufletul ca fiind creat de Dumnezeu împreună cu corpul de care este conectat în mod natural După moarte, sufletul adoarme; ea va fi înviată în ultima zi și va fi unită cu trupul ei pentru a face față judecății și a primi fie răsplată, fie pedeapsă Aceasta arată cât de aproape este această învățătură, în ciuda trăsăturilor ei pur evreiești, de ceea ce va începe să învețe scolastica creștină din secolul al XIII-lea Începând cu Solomon ibn Gebirol ( -c ), speculația filozofică evreiască s-a mutat din Orient în Spania, unde a înflorit strălucit Cel mai important tratat al lui Gebirol este Fântâna Vieții (Fons vitae), scris inițial în arabă** O știm în principal datorită antologiei evreiești a lui Ibn Falaker și traducerii în latină a lui Ioan al Spaniei (Ibn Daud) și Gundissalin (Gundisalvi): Transtulit Hispanis interpres lingua Johannis Hune ex Arabico, non absque juvante Domingo*** Se datorează succesului ulterior al aristotelismului că această lucrare a demodat rapid în cercurile evreiești sau se datorează caracterului ei pur filozofic, lipsit, pe cât posibil, de probleme de natură confesională? Dar oricum Capitolul VI Direcții filozofice orientale altfel a fost uitat curând în aceste cercuri, în așa măsură încât eruditul Samuel ibn Tibbon și filozoful Maimonide par să fi fost complet inconștienți de existența lui Scolasticii creștini din secolul al XIII-lea, dimpotrivă, cunoșteau foarte bine pe un anume "Aventsebrol", "Avicembron" sau "Avicebronus", autorul "Fons vitae", pe care, însă, îl confundau acum cu un musulman, acum cu un creștin; i-au discutat doctrina, s-au referit la autoritatea sa și chiar s-au inspirat de el, fără a numi autorul Cadrul operei sale este pur neoplatonic, dar învățătura în sine este profund impregnată de un spirit iudaic și tocmai pentru aceasta a atras ulterior gânditorii creștini Un amplu dialog filosofic a început cu o teză a cărei influență se va dovedi a fi foarte profundă și de durată, mai ales asupra gânditorilor franciscani din secolul al XIII-lea Cu excepția lui Dumnezeu, toate substanțele, chiar și cele numite simple, sunt compuse din materie și formă Dacă orice compoziție de acest fel este numită "hilomorfă", atunci putem spune că "hilomorfismul" lui Gebirol va deveni pentru un număr semnificativ de teologi creștini cea mai de încredere rețetă pentru a distinge creaturile de Creator Conform acestei doctrine, la fel cum substanțele corporale sunt compuse dintr-o materie corporală și o anumită formă, tot așa și substanțele spirituale, care se numesc simple pentru că nu au corp, sunt și ele compuse dintr-o materie spirituală și o anumită formă Această materie spirituală este în ei începutul individualizării și mișcării lor, la care, spre deosebire de Dumnezeu, sunt supuse toate creaturile Astfel, există o esență universală, constând dintr-o formă universală și o materie primordială universală, care, însă, în sine, totuși, există doar în forță, dar în acele multe forme diferite în care este îmbrăcat, există în acțiune (acte) ) Deci, materia întregii lumi a corpurilor există ca atare prin forma corporalității, pe care o actualizează și o acceptă Un anumit corp dintr-un alt con Un corp de beton se distinge prin una sau mai multe forme suplimentare, în virtutea cărora este definit ca un simplu mineral, sau o plantă, sau un animal sau o persoană Deci, așa cum se va spune mai târziu, în orice corp compus există o "multe forme", și toate ființele create, ca să spunem așa, intră unele în altele în conformitate cu gradul de universalitate al formelor care le determină În această ordine, conform căreia ființele există una în alta, pot fi indicate nouă grade de bază: ) toate există și sunt în cunoștința lui Dumnezeu; ) forma universală în materia universală; ) substanțe simple una în alta; ) accidente simple în substanţe simple; ) cantitatea în substanță; ) suprafețe pe solide, linii pe suprafețe și puncte în linii; ) culori și imagini pe suprafețe; ) părți omogene ale corpului una în alta; ) toate corpurile sunt unul în altul și aici rezidă modul lor comun de existență, care este cunoscut sub numele de "loc" Este imposibil să nu recunoaștem caracterul neoplatonic al universului, unde toate ființele sunt ceea ce sunt, datorită formelor înglobate una în alta, pe care le ia fiecare dintre ființe Dar dintr-un alt punct de vedere, nu mai puțin important, cosmologia lui Gebirol devine profund iudaică, iar asta, așa cum era de așteptat, se întâmplă în momentul în care se transformă în cosmogonie În loc să izvorască din Gândul Superior printr-o dezvoltare dialectică, lumea lui Gebirol, cu întreaga sa structură de forme implicate una în alta, este derivată dintr-un principiu superior pe care el îl numește Voință Atâta timp cât Gebirol se limitează la descrierea "ce" despre un lucru, el rămâne fidel tradiției grecești, dar când pune întrebarea "de ce?", tradiția biblică preia gândirea lui, iar Dumnezeul Genezei, poate mai mult decât zeul lui "Timaeus", devine singurul început inteligibil: "in esse non sunt nisi haec tria: materia Filosofia evreiască videlicet et forma, et essentia prima, et voluntas quae est media extremorum"* Este destul de greu de aflat dacă această Voință coincide cu Dumnezeu, a cărui manifestare în afara ei este, sau dacă trebuie considerată ca o ipostază, adică doar ca o substanță spirituală revărsată de la Dumnezeu Cu toate acestea, Gebirol nu pretinde că acest început a fost complet inteligibil Dimpotrivă, "aceasta indică un mare mister, către faptul că toate ființele sunt ținute de Voință și depind de ea, deoarece prin ea fiecare formă de ființă este în mod egal urmărită și imprimată în materie Într-adevăr, este Voință care ține și fixează formele pe granițele în care se opresc, și tocmai prin intermediul Voinței formele sunt aranjate și legitimate în ordinea corectă, fiind în permanență dependente de ea și fiind deținute de ea" (traducere de S Münck) Este ușor de înțeles de ce o astfel de învățătură ar putea captiva atât de mulți gânditori creștini A oferit o descriere filosofică a lumii inteligibile, peste care atârna o voință mai înaltă, asemănătoare cu voința Dumnezeului Sfintei Scripturi, pe scurt, Universul Neoplatonic, care ar fi fost dorit de Dumnezeu În acest fel de lume, în care ființele sunt cu atât mai inteligibile și mai raționale, cu atât mai necorporale și mai simple, omul ocupă o poziție de mijloc, de unde, datorită intelectului său, se poate ridica de la o formă la alta până la Voința creativă Pentru a conduce gândirea la ea, formele percepute senzual nu fac altceva decât să trezească în ea formele inteligibile cu care este umplută și care, pentru dezvoltarea lor, așteaptă doar această trezire "Formele sensibile sunt pentru Suflet ceea ce este o carte scrisă pentru cititor " Consecințele finale ale acestei formulări, a cărei dezvoltare strălucitoare ne vom întâlni cu Guillaume de Auvergne, St Bonaventure și Raimund Lull, Rai-mund din Sebund îi va scoate **, pe care îl va traduce Montaigne Astfel, Gebirol a dat viață cosmologiei, cosmogoniei și poeticii ***, care au avut o influență semnificativă asupra gândirii creștine, mai ales că oriunde conținea elemente de platonism, a oferit prilejul unor combinații diverse cu învățăturile Sf Augustin Deși nu în mod neîntemeiat s-a exprimat opinia conform căreia adevărata sursă a doctrinei pluralității formelor se află în însăși opera lui Gebirol (J Gern), este totuși legitim să-l considerăm ca un element integral al a ceea ce este numit de obicei "augustinismul medieval" sau, dacă vreți, "complexul Augusti -novsky Speculațiile filozofice evreiești din secolul al XII-lea aveau încă mulți reprezentanți care în sine merită studiu, dar care nu au avut un impact direct asupra scolasticii creștine Cu toate acestea, trebuie subliniat că în lucrările lor au fost dezvoltate o serie întreagă de dovezi pentru existența lui Dumnezeu Ibn Pakuda demonstrează acest punct din complexitatea lumii; Ibn Tzaddiq din Córdoba ( - ), în Microcosmosul său, afirmă existența lui Dumnezeu, referindu-se la natura contingentă a lumii; Ibn Daoud din Toledo ( - ) o dovedește pe baza necesității motorului prim și pe distincția dintre posibil și necesar Reacția teologică și naționalistă nu a întârziat să iasă împotriva întregii mișcări, care s-a străduit să ofere o interpretare raționalistă a tradiției religioase Inspirația ei a fost Yehuda Halevi ( -c ) În celebra sa carte Koza-ri, el a prezentat o apologetică pur evreiască, pe cât posibil lipsită de orice filozofie El nu crede în Dumnezeul oamenilor de știință și al filozofilor, ci în Dumnezeul lui Avraam, Isaac și Iacov, care i-a eliberat pe copiii lui Israel din Egipt și le-a dat stăpânirea pământului Canaan Această încălcare reacționară seamănă adesea cu aspirații similare ale lui al-Ghazali în rândul arabilor, dar Halevi nu este doar un teolog, ci și un reprezentant proeminent al ecologiei Capitolul VI Direcții filozofice orientale naţionalism şi tradiţionalism proeminent Nemulțumit de glorificarea lui Israel, el, dorind să moară în țara strămoșilor săi, a părăsit Spania, a fost nevoit să aterizeze în Egipt din cauza unui vânt nefavorabil, a părăsit Cairo în ciuda tuturor eforturilor compatrioților săi de a-l păstra, a vizitat Damietta , Tir și Damasc Aici urmele lui se pierd, dar legenda spune că a fost ucis de un arab chiar la porțile Ierusalimului, în timp ce își cânta imnul către Sion Cu toate acestea, astfel de reacționari nu au putut nici să oprească și nici măcar să încetinească dezvoltarea filosofiei evreiești: dimpotrivă, în secolul al XII-lea ea a atins apogeul în opera lui Moise (Moise) Maimonide* Moise ben Maimon s-a născut la martie la Córdoba și a murit la decembrie Era cunoscut unor gânditori occidentali (în special, autorul tratatului "Despre erorile filosofilor" ("De Erroribus philosophorum"); vezi Mandonnet P Siger de Brabant, II, p XIX) cu cartea sa Explicaţia legilor (De expositione legum); dar mai presus de toate și-a câștigat faima ca filozof prin alcătuirea "Ghidului pierdutului" Această carte nu este un tratat pur metafizic, ci o adevărată rezumare a teologiei scolastice evreiești Se adresa oamenilor deja instruiți în filozofie și științe, dar incerti și indecisi în ceea ce privește concilierea științelor și filosofiei cu sensul literal al Scripturii De aici și titlul său - "Ghidul celor pierduti", sau "perplex", și nu "eronat", așa cum este tradus uneori Ca multe dintre cărțile filozofilor arabi, urmate pe urmele lui Maimonide, este inspirată atât din neoplatonism, cât și din aristotelism; cu toate acestea, subliniind o mișcare deja evidentă la Ibn Daud, Maimonide îl plasează decisiv pe Aristotel în prim-plan Aceasta, printre altele, explică influența incontestabilă pe care a avut-o asupra filosofilor creștini din secolul următor, în special asupra lui Toma d'Aquino Dacă Doctrina sufletului a lui Maimonide, inspirată de Averroes, nu l-a condus la o concepție cu totul originală a nemuririi, s-ar putea spune că învățăturile filosofice ale ambelor coincid în toate punctele cu adevărat importante Într-adevăr, potrivit profesorului evreu, știința Dreptului și filosofia sunt cunoștințe de altă natură, dar ele trebuie neapărat împacate: obiectul propriu al filosofiei este confirmarea rațională a Legii Astfel, speculațiile filozofice arată că argumentele lui Aristotel în favoarea eternității lumii sunt neconvingătoare, că crearea lumii nu este imposibilă din punctul de vedere al rațiunii și că, în consecință, în absența unei dovezi decisive a uneia sau celălalt, este permis să acceptăm doctrina mozaică a creării lumii în timp Opunându-l lui Gebirol, Maimonide admite că inteligența pură este liberă de orice materie și că există o chestiune de corpuri cerești, diferită de materia corpurilor pământești Este recunoscută existența a zece inteligențe, dintre care cele nouă superioare domină cele nouă sfere, iar a zecea este inteligența care acționează care afectează direct toți oamenii Sub ultima sferă se află lumea sublunară, în care rezidă cele patru elemente și care este supusă acțiunii sferelor superioare Format dintr-un trup și un suflet, care este forma corpului, omul este înzestrat cu cinci facultăți: hrănire, simțuri, imaginație, dorință și gândire Personalitatea posedă numai intelectul posibil și numai sub influența intelectului activ (a zecea inteligență care decurge din inteligența sferei lunare) se formează în ea un intelect dobândit Astfel, fiecare persoană primește un fel de capital intelectual, care variază în funcție de meritele sale și se îmbină cu intelectul activ după moartea unei persoane Prin urmare, depinde de noi să păstrăm cât mai mult capital intelectual, îmbogățitor Filosofia evreiască intelectul shaya prin studiul filozofiei În cartea a cincea a Eticii sale, Spinoza, care l-a cunoscut pe Maimonide, amintește această doctrină a nemuririi Am spus că lumea nu este veșnică, ci creată de Dumnezeu în timp Totuși, ei au adăugat că această teză nu este strict demonstrabilă Prin urmare, nu se poate baza pe ea pentru a dovedi existența lui Dumnezeu și rămâne de demonstrat acest adevăr, presupunând că lumea a existat pentru totdeauna Maimonide dovedește existența lui Dumnezeu din necesitatea unui motor prim (de vreme ce mișcarea există), din prezența unei ființe necesare și, de asemenea, din prima cauză Astfel, existența lui Dumnezeu este afirmată atât dacă lumea a fost creată "ex nihilo", cât și dacă a existat pentru toată veșnicia Aceasta este exact poziția pe care Sf Thomas În același timp, Maimonide îi refuză în mod decisiv omului dreptul de a-i atribui lui Dumnezeu orice alte atribute decât cele negative Știm despre Dumnezeu că El este, dar nu știm "ce" este El și singura posibilitate care ne rămâne dacă vrem să vorbim despre El este asocierea atributelor negative atunci când, negând că Dumnezeu are vreunul sau imperfecțiunile, noi cel puțin subliniem ceea ce El nu este Nu este greu de deslușit în această învățătură o preocupare eminamente evreiască de a elimina orice încălcare, chiar aparentă, a unității stricte și totale a lui Dumnezeu Dacă esența lui Dumnezeu ne este ascunsă, atunci rezultatele acțiunilor sale în lume sunt destul de clar în fața ochilor tuturor Dumnezeu este în mod clar cauza ultimă a lumii și, în același timp, cauza ei activă Providența sa se extinde până la cele mai mici detalii ale tuturor lucrurilor și tot ceea ce este răul din lume se explică fie prin limitările inerente stării prezente a creației, fie prin haosul introdus de creația însăși, care este responsabilă de propriul ei rău Oricât de pătrunzătoare și profundă ar fi gândirea lui Maimonide, Ghidul pierdutului este greu de comparat cu marile Rezumate creștine ale secolului următor Nu este incomparabil cu ei nici prin numărul de probleme luate în considerare, nici prin puterea constructivă cu care a reușit să le eficientizeze, de exemplu, Toma d'Aquino Dar acest lucru nu face ca influența lui Maimonide asupra gândirii creștine din Evul Mediu să fie mai puțin semnificativă Teolog evreu, Maimonide a împărtășit cu teologii creștini credința în Vechiul Testament; înseamnă că a trebuit să rezolve problema acordului său cu filozofia lui Aristotel înaintea lor, iar ei au folosit experiența lui chiar și atunci când nu l-au urmat Mulți dintre ei au învățat din această experiență faptul că, într-o serie de chestiuni importante, filosofia singură nu este capabilă să ajungă la adevărurile conținute în Apocalipsa Sfântul Toma a acceptat acest lucru în legătură cu crearea lumii în timp, iar Duns Scotus și un număr semnificativ de adepți ai săi în secolul al XIV-lea vor ajunge la aceeași decizie - și mult mai important - în ceea ce privește monoteismul însuși Vom vedea cum se va repeta afirmația - adesea cu referiri explicite la Maimonide - că dacă știm că Domnul Dumnezeu este unul, atunci știm pentru că El Însuși i-a spus-o lui Israel și nu pentru că putem dovedi acest lucru Vom vedea ce spațiu va separa de acum înainte teologia și filozofia, iar influența lui Maimonide în formarea acestui spațiu este de netăgăduit Dacă însă comparăm secolul al XII-lea evreiesc cu cel creștin, observăm imediat superioritatea gândirii evreiești, pe care o datorează legăturilor strânse cu filosofia arabă De la Avicena, și mai ales de la Averroes, filozofii evrei au găsit tehnica necesară de construire a conceptelor și sintezelor parțiale împrumutate de la greci, pe care acum nu aveau decât să le folosească Ce s-ar fi întâmplat dacă mintea puternică a lui Abelard ar fi putut, întâmplător, să moștenească comorile acumulate de speculațiile filozofice grecești? Dar când Maimonide a tras din ei Capitolul VI Direcții filozofice orientale shnyami, Abelard și-a folosit toată înțelegerea pentru a reconstrui teoria aristotelică a abstracției din fragmente de documente Pe de o parte, întreaga filozofie este deja acolo; pe de altă parte, dialectica continuată de metafizică este incompletă și nesigură Dar acum vine momentul în care scolastica creștină acaparează bogățiile, până atunci necunoscute ei Va fi în ea suficiente forțe vitale pentru a le asimila sau, dimpotrivă, zdrobite de masa sa și înecate în adâncurile ei, le va permite să se devoreze singure? Acesta este sensul mișcării cu adevărat dramatice și al ciocnirii de idei care s-ar dezvolta în sânul gândirii creștine în prima jumătate a secolului al XIII-lea și a cărei semnificație istorică este atât de mare încât ecourile acelor ciocniri se aud până în zilele noastre ЛИТЕРАТУРА Pregătirea materialului: Eisler М Prelegerile eliberează diferiții filozofi ai Evului Mediu Viena, , , , Bde - ; Neumark D Discuții despre filozofia evreiască medievală după lista cu datele problemei Berlin; Leipzig, - , Bde - ; Husik J A History of Medieval Jewish Philosophy NY, Pagini Muzica: Opera omnia Ysaac Lugduni, ; Muckle JT Isaac Israeli Liber de Definicionibus // Archives of Medieval Doctrinal etlitterary History, - ,v , p - Pret: GuttmannJac Filosofia religiilor din Saadia Göttingen, ; Ventura M Filosofia lui Saadia Gaon P , Ibn Gebirol (Avenzebrol): Avencebrolis Fons Vitae, ex arabico in latinum translatus ab Johanne Hispano et Dominico Gundissalino Munster, - ; Munk S Melanges de philosophie juive et arabe p , p - Maimonides: Le guide des egares, trăite de theologie et de philosophie P , , , , voi - ; Levy LG Mai'monide P, , ed a -a ; Munz J Moses ben Maimon, sein Leben und seine Werke Frankfurt a M , ; Rohner A Das Schopfungsproblem bei Moses Maimonides, Albertus Magnus und Thomas von Aquin Munster, ; Roth L Spinoza, Descartes și Maimonide Oxford, ; Strauss L Philosophie und Gesetz Beitrăge zum Verstăndnis Maimunis und seiner Vorlăufer Berlin, CAPITOLUL ŞAPTE Influențe grecești și arabe în secolul al XIII-lea și înființarea universităților INFLUENȚE GRECEI ȘI ARABE Dezvoltarea puternică a filosofiei și teologiei în secolul al XIII-lea a urmat invaziei Occidentului latin de către filozofia arabă și evreiască și difuzarea aproape simultană a lucrărilor științifice, metafizice și etice ale lui Aristotel Astfel, munca filozofilor și teologilor a fost precedată de munca traducătorilor, care a creat premisele necesare celor dintâi La mijlocul secolului al XII-lea, francezul Raymond de Sovta, arhiepiscop de Toledo pe la - , a comandat traducerea în latină a lucrărilor lui Aristotel, al-Farabi, Avicenna, al-Ghazali și Gebirol, sau cel puțin a contribuit la toate căile posibile către munca de traducere Printre primii traducători se numără Xia Două nume: Dominic Gundicealin, adesea numit Gundisalvi (Gondisalvi), care a fost și autorul unor tratate originale, și Ibn Daud (Avendeat, Avendaut) Există și numele unui anume Ioan al Spaniei (Johannes Hispanus); nu se știe dacă este aceeași persoană cu Ioan de Toledo sau Ioan de Sevilla, sau poate că toate aceste nume se referă la Avendeat (Ibn Daud) Au lucrat în condiții dificile Când Aristotel era tradus, textele arabe pe care le aveau erau traduceri din surse siriace Pentru a le traduce în latină, a fost adesea necesar să găsești un evreu sau un arab care să le traducă textual în limba populară, iar apoi să le traducă din nou textual în latină Aceste traduceri erau atât de obscure și obscure încât traducerile lui Aristotel, făcute puțin mai târziu în Italia, au găsit inevitabil o acceptare mai largă Cap VIL greacă, și arabă, influență în secolul al XIII-lea și fondarea universităților Cu toate acestea, aceste prime transferuri și-au jucat rolul lor Gerard de Cremona ( - ) a tradus prin aceeași metodă din arabă "A doua analiză" cu comentariul lui Themistius, "Despre auzul natural" ("De naturali auditu"; aceasta este "Fizica"), "Pe cer și lumea" ("De caelo et mundo"), "Despre apariția și distrugerea" ("De generatione et corrup-tione") și "Meteorii" * (cartea I-III) Îi suntem datori și lui și vom înțelege importanța acestei împrejurări mai târziu, pentru traducerea în latină a Liber de Causis, o compilație neoplatonică de fragmente din Fundamentele de teologie a lui Proclu, care a fost multă vreme considerată opera lui Aristotel În Evul Mediu, această carte a fost adesea citată sub titlul Cartea lui Aristotel despre expunerea bunătății pure (Liber Aristotelis de expositione bonitatis purae, sau pe scurt, Liber bonitatis purae) De menționat, de asemenea, englezul Alfred de Sareshel, Alfredus Anglicus**, traducătorul Toledo de lucrări savante atribuite în mod eronat lui Aristotel și compatriotul său Daniel de Morley*** Traduceri ale operelor originale ale filozofilor arabi și evrei au fost, de asemenea, făcute la Toledo, iar influența directă a acestui fapt asupra gândirii occidentale a fost cea mai profundă "Logica" lui Avicenna a fost tradusă de Ioan al Spaniei; "Fizica" ("Suficientia"), "Despre cer și lume", un tratat despre suflet ("Liber sextus naturalium") și "Metafizică" - Dominic Gundissalin, care a fost ajutat de Ioan al Spaniei și de evreul Solomon; au făcut și traduceri în latină ale "Logici", "Fizică" și "Metafizică" de Ghazali (Algazel) și "Sursa vieții" de Gebirol (Aventsebrol) Ioan al Spaniei a tradus și cartea De differentia spiritus et animae, pe care cititorii săi medievali au atribuit-o medicului sirian Costa ben Luca (Constabulin), dar autenticitatea ei nu este pe deplin evidentă; Gerard de Cremona a tradus mai multe tratate ale lui al-Kindi, în special, "Despre intelect" ("De intellectu") și "Despre cele cinci esențe" ("De quinque essentiis") și, eventual, "Despre intelect" de al-Farabi Această multitudine de traduceri a avut o influență profundă, durabilă și relativ uniformă asupra gândirii secolului următor Principalul lucru pe care Occidentul l-a primit din aceste traduceri este Aristotel tradus de arabi, adică Aristotel este puternic "neoplatonizat", și chiar, ca și în cazul Cărții cauzelor, neoplatonismul aproape pur al Proclus și Plotin Împrumutate, după cum am spus, din Fundamentele teologiei lui Proclu, cele treizeci și două de propoziții care alcătuiesc Cartea cauzelor au avut un efect puternic asupra filozofilor și teologilor secolului al XIII-lea În această lucrare nu există un plan sistematic și doar într-o ordine ierarhică motivele sunt expuse începând de la prima Cauza tuturor celorlalte, și chiar cauzalitatea lor, această cauză rădăcină precede eternitatea, căci ea precede ființa însăși și, în consecință, tot ceea ce este inteligibil Este de nedefinit, dar se numește Binele, întrucât este primul lucru care rodește, din care provine toate celelalte, și Unul, întrucât este singura cauză care este mai presus de ființă și forme În această calitate, cauza principală este fundamental diferită de orice altceva, pentru că tot ceea ce nu este este plural și, prin urmare, nu este Unul Existența a apărut numai odată cu prima cauză De aceea, apropo, ei spun că primul dintre lucrurile create este ființa Această ființă primordială este inteligență pură; prin urmare, este simplu, dar nu Unul, deoarece conține în simplitatea sa integritatea formelor inteligibile Să remarcăm că în această doctrină susținătorii propoziției despre ideile create, înțelese ca nu co-eterne cu Dumnezeu, au găsit un sprijin puternic Într-adevăr, aici Unul rămâne până în veșnicie, în timp ce ideile apar concomitent cu ființa și după Unul Fecunditatea inteligibilă a primei inteligenţe se exprimă prin afirmaţia că aceasta Influențe grecești și arabe pline cu formulare Ceea ce este adevărat despre prima inteligență este adevărat pentru toate celelalte a căror cauză este: "omnis intelligentia plena est formis"* Formele, a căror cauză sunt prima inteligență, dau naștere la rândul lor sufletelor, inclusiv a celui uman, o ființă imaterială inteligibilă (suprasensibilă) de ordin inferior; ea păstrează, totuși, avantajul inerent al inteligenței de a-și înțelege propria esență direct prin intermediul unui act de gândire sau înțelegere Capabil să cunoască lucruri eterne, deoarece ea însăși este veșnică, fiecare inteligență și fiecare suflet rațional conține în mod natural lucruri percepute sensibil, pentru că ele sunt pline de formele lor Tot ceea ce există depinde de Unul, ca de o cauză cu adevărat creatoare, dar pornește din aceasta printr-o ierarhie de inteligențe și forme inteligibile (suprasensibile), care sunt cauze numai datorită cauzalității Unului și a căror acțiune stă nu atât în creație în sensul propriu al cuvântului, dar în "informații"** Primul care a fost supus unei asemenea presiuni a neoplatonismului și nu a putut rezista loviturii a fost unul dintre principalii traducători ai Toledo - Gundissalin Propriile sale scrieri reflectă pe deplin acest lucru Lucrarea sa "Despre diviziunea filosofiei" ("De divisione philosophiae") este un fel de introducere în filozofie, unde în clasificarea științelor la "quadrivia" medievală el - pentru prima dată în Occident - adaugă fizica, psihologia , metafizica, politica si economie, a caror existenta insasi descoperita de Aristotel Mult mai important este tratatul său Despre originea lumii (De processione mundi), în care Gundissalinus încearcă să interpreteze problema creației într-un spirit creștin Cu toate acestea, el o prezintă ca pe o persoană care a tradus el însuși "Sursa vieții" a lui Gebirol și "Metafizica" a lui Avicenna Din acesta din urmă trase aer în piept o noutate pentru scrierea unui tratat "Despre nemurirea sufletului" ("De immortalitate animae"), pe care Guillaume de Auvergne nu a omis să-l atribuie Diverse influențe platonice se resimt în însăși compoziția cărții sale De unitate, care a fost atribuită aproape imediat lui Boethius, printre ale cărui lucrări a fost publicată până în secolul actual Lucrarea lui Gundissalin este o dovadă valoroasă a primei reacții a creștinilor la contactele cu filozofia arabă și evreiască înainte de Averroes Lumea pe care a descoperit-o era atât nouă, cât și familiară Ei nu au prevăzut structura sa, dar au deținut cheia ei Chalcidia, Boethius, Dionysius, Eriugena, Teodoric de Chartres, Gilbert de Porreta și-au bazat pozițiile pe aceleași principii platoniciene care dominau cosmogoniile, a căror existență le-a fost revelată din propriile traduceri În acest sens, eroarea în sine este instructivă, drept urmare tratatul "Despre unitatea" lui Gundissalin a început să fie considerat opera lui Boethius Aceasta a fost o eroare de fapt, deoarece Gebirol este menționat în tratat, dar din punct de vedere filozofic, acest lucru nu este deloc absurd, deoarece formulările după care s-a ghidat Gundissalin se întorc la Boethius, iar prin Boethius la Plotin, din care Gebirol și Avicenna au urmat propriile lor căi: " Unitas est qua unaquaeque res una est, et est id quod est"***; sau: "quidquid est ideo est quia unum est"****; și iarăși: "omnis esse ex forma est"***** Sunt multe afirmații, comune tuturor felurilor de platonism, creștin și de altă natură, care nu așteptau decât ca cosmogoniile arabe să le pună în stăpânire ca proprietăți proprii și să le asimileze A existat o sugestie - și aparent nu fără succes - ca pozițiile doctrinare de acest fel să fie numite "complex teologic" Căci au existat și alte poziții și este posibil ca progresul în istoria ideilor în Evul Mediu să fi fost de acum înainte parțial în Șef al influenței VIL grecești și arabe în secolul al XIII-lea și fondarea universităților descriere si clasificare Fiecare dintre ele este în esență un "complex, deoarece se profilează la joncțiunea mai multor direcții doctrinare: înseamnă că are mai multe surse Același lucru - și mai presus de toate - se aplică complexului ca atare, deoarece în unitatea unei intuiții comune combină mai multe prevederi teologice fundamentale "(MA Vicker) Fără îndoială, tocmai de aceea asemenea poziții, mai ușor de descris decât de definit, sunt foarte greu de desemnat printr-o formulă care, deși simplifică, nu le-ar denatura Cu toate acestea, între aceste organisme de idei există forme intermediare și chiar conexiuni directe Niciun individ nu reflectă pe deplin caracteristicile unei specii, dar este util să existe un tip prezent în gândire ca principiu de clasificare și explicație Este evident, în special, că metafizica platoniciană a "ousiei" (esență) a servit drept principiu călăuzitor pentru un întreg grup de teologi creștini, care au contribuit la înțelegerea creștinismului lor și că strămoșul unui astfel de grup în Lumea latină este St Augustin Alții s-au inspirat mai mult din metafizica Celui dezvoltată de Plotin, iar în ceea ce privește gânditorii latini, ei și-au împrumutat tehnica în primul rând de la Boethius Deoarece toate varietățile de platonism sunt interconectate, schimbul de idei între aceste grupuri nu a fost neobișnuit și acest schimb, nu divizare, a contribuit la progres Astfel, opera Gundissalinei a crescut în primul rând din complexul "Despre unitate" ("De unitate"); atunci i se vor alătura alți gânditori sau vor forma grupuri diferite și înrudite în același timp Primul atac arab, efectuat din Spania, a purtat ideile lui al-Farabi, Avicenna și Algazel, cunoscute latinilor După cum știm deja, scrierile acestor filozofi conțineau învățăturile lui Aristotel, expuse într-un spirit neoplatonic În primul rând, latinii au observat și ulterior și-au împrumutat cosmogonia, descriind care a dat naștere la emanația sferelor și a inteligenței individuale, începând cu Dumnezeu și terminând cu inteligența activă, de care depind lumea sublunară și omul Platonismul vag și vag al secolului al XII-lea a găsit în cele din urmă acolo un sistem al lumii care i-a clarificat părerile și i-a dat soliditate științifică Avicenna a primit recunoaștere imediată de la creștini, în așa măsură încât aceștia vorbeau uneori despre "avicenismul latin" la sfârșitul secolului al XII-lea Această definiție nu este complet corectă Cu același succes, s-ar putea vorbi de "averroiștii" secolului al XIV-lea, adică de filozofi pentru care învățătura lui Averroes, luată în ansamblu, ar fi fost adevărul filosofic suprem Cunoștințele noastre moderne nu ne permit să numim un singur filozof creștin din secolul al XII-lea care să urmeze învățăturile lui Avicenna până la sfârșit Era deosebit de dificil pentru un creștin să-și împărtășească pe deplin cosmogonia Al-Farabi și Avicenna au învățat că există o singură Intelligentsia activă separată, aceeași pentru întreaga rasă umană, începutul și sfârșitul cunoașterii tuturor indivizilor Creștinii trebuiau fie să pătrundă în această Intelligentsia pentru a ajunge la Dumnezeu, fie să o identifice cu Dumnezeu Au încercat să le facă pe amândouă În anii - ai secolului al XII-lea au apărut lucrări curioase în care învățăturile lui Avicenna se îmbinau cu toate varietățile platonismului cunoscut la acea vreme: Augustin, Dionisie Areopagitul, Chalcidia, Boethius, Ioan Scot Eriugena și alții Așa este, de exemplu, cartea Despre suflet (De anima), care este de obicei atribuită, deși fără o justificare suficientă, lui Gundissalin Este o compilație de texte împrumutate literal din traducerea latină a Liber VI Naturalium al lui Avicenna Acest rezumat al psihologiei lui Avicenna reflectă fidel originalul, cu toate acestea, conține concepte care provin din alte surse, în special din cartea "Despre diferența dintre suflet și spirit" ("De differentia animae et spiritus"), atribuită medicului- Influențe grecești și arabe crestinul Costa ben Luca ( - ), pe care scolasticii l-au numit Konstabulin Această lucrare este în acord excelent cu învățătura lui Avicenna despre nemurirea sufletului; acceptă chiar fără nicio obiecție existența unei inteligențe active separate, a unui soare inteligibil al sufletelor Cu toate acestea, făcând acest lucru, a fost necesar să spargem tavanul Universului Avicenna pentru a ne uni cu Dumnezeul creștinilor Așa s-a făcut: de la Chalcidia, pe care o numește Boethius, a fost împrumutată doctrina "intelligentia" ("intelligentsia") - izvorul înțelepciunii mistice, un exemplu tipic al căruia este solia Sf Pavel despre al treilea cer* Însuși conținutul factual al cărții Despre suflet dezvăluie natura problemei Este posibil să-i publice întregul text, marcând pe fiecare pagină sursa arabă pe care compilatorul său a folosit-o ca plagiator, dar această procedură nu este potrivită pentru ultimul capitol Oricine ar fi fost, autorul tratatului a fost silit să-l scrie el însuși și a făcut aceasta, mizând acum pe Chalcidia, Boethius, St Bernard și Isaac Stella și toți sunt scriitori creștini Așadar, vedem aici cum se formează un "complex" teologic, ușor diferit de precedentul, unde tendința firească de unire a diferitelor tipuri de platonism a permis psihologiei lui Avicenna să fie încununată cu extazul mistic al unui creștin Un alt exemplu de afinitate selectivă a diferitelor tendințe ale platonismului este eseul ciudat "Cartea lui Avicenna asupra primelor și a doua substanțe" ("Liber Avicennae in primis et secundis substantiis") sau, mai pe scurt, "Despre fluxul ființelor" " ("De fluxu entis") Lucrarea, evident, nu aparține lui Avicenna, căci, deși autorul compilației a folosit filozofia arabă, este clar că "peticele" din lucrările lui Avicenna sunt cusute grosier la "cârpele" rupte din scrierile Sf Augustin, Denisius Areopagitul, Grigore de Nyssa și Ioan Scot Eriugena Acesta din urmă nu un cunoscut compilator a împrumutat doctrinele teofaniei, ale eternității relative a ideilor divine, ale creării lor de către Dumnezeu, ale creației lui Dumnezeu în idei, ale reducerii corpului la elementele sale incorporale De la Avicena, autorul cărții De fluxu entis a preluat cel mai esențial din cosmogonia sa, și anume sistemul de emanație al inteligenței individuale, împreună cu sufletul și corpul sferei cerești, provenind din fiecare inteligență, de la Prima Lume până la lumea sublunară și sufletele umane Această compilație este atribuită lui Gundissalin; poate că este Gundissalinul rău Este posibil să vorbim de "avicenism latin" în legătură cu această lucrare? În măsura în care această formulare înseamnă că De fluxu entis a fost scris sub influența puternică a lui Avicenna, este corectă Dar poate fi și înșelător atunci când sugerează că autorul acestei lucrări a perceput în mod direct și simplu învățăturile lui Avicenna - cum va percepe "averroismul latin" învățăturile lui Averroes Compilatorul se referă la Avicenna doar pentru că ceea ce a spus Avicena completează ceea ce a fost spus de creștini precum Eriugena, Dionysius și Sf Augustin Este adevărat că Dumnezeul-Iluminatorul din "Convorbirile cu sine" ("Soliloquis") ale lui Augustin se dovedește a fi identificat cu Intelligentsia activă a lui Avicenna, ale cărei forme inteligibile ne vin din afară (extrinsecus); dar s-ar putea spune la fel de bine că este și inversul În secolul al XIII-lea, ne vom întâlni adesea cu subordonarea poeticii din Avicenna față de noetica Sf Augustin, care este desemnat printr-o formulă care ia în considerare mai pe deplin complexitatea fenomenului, este "augustinism avicened" Dar indiferent de modul în care este desemnată, rămâne faptul că la început gândirea creștină a fost îndoită sub presiunea filozofiei arabe Înecat în acest context filozofic, doctrina biblică a creației a fost ascunsă sub metafizica înflorită a "originei lumii" de la Dumnezeu Acum nu este ușor de știut în ce măsură această influență este răspunsul Cap VIL greacă, și arabă, influență în secolul al XIII-lea și fondarea universităților Acest lucru se datorează în principal apariției unui număr de învățături, deja vădit eronate, care au apărut la acea vreme în mediul creștin Poate că ar trebui să vedem în ele doar dezvoltarea acelor posibilități care au rămas multă vreme latente și care au apărut prin aplicarea hotărâtă a metodelor dialecticii la problemele tocmai puse de metafizica arabă Cunoaștem aceste învățături doar din fragmente succinte sau chiar, ca în cazul lui Amalric din Viena (Amori din Ben), din afirmații extrase din scrierile filozofilor arabi și condamnate ulterior, precum și din respingerea acestora din urmă Interconexiunea interioară a acestor învățături ne scapă și nu suntem în stare să le imaginăm în forma lor originală Cu toate acestea, sunt prea caracteristici timpului lor pentru a-și permite să le ignore Amalric de Viena (Dieceza de Chartres) (d sau ) - profesor de logică și teologie la Paris În timpul vieții, a fost acuzat că a predat doctrine periculoase, dar prima condamnare oficială a învățăturilor sale cunoscute datează din Apoi a existat un grup de "amalrikani" ("amauriciani"), ale căror învățături au devenit obiectul bisericii cenzură Amalric, urmând interpretarea lui Henric de Susa (Ostiensis)*, ar fi învățat că Dumnezeu este totul (dixit quod Deus erat omnia) O astfel de afirmație este destul de plauzibilă, dacă ne amintim de renașterea influenței Eriugenei în acea epocă, sau pur și simplu formula lui Dionysius: Dumnezeu este "esse omnium"** Dacă urmează Sf Bernard înțelege acest lucru în sensul de "esse causale" ***, atunci nu este nimic greșit în asta; dacă înțelegem în sensul că Dumnezeu este în esență același cu lucrurile, atunci vorbim de panteism pur Nu știm cum a înțeles Amalric acest lucru, dar a fost acuzat că-și are înțelegerea în acord cu cea a Eriugenei, care, la rândul său, a fost acuzat că înțelege formula menționată în al doilea sens Într-adevăr, argumentele care i se atribuie sunt foarte asemănătoare cu argumente ale "dialectienilor" secolului al XII-lea, care argumentau despre dogme cu ajutorul silogismelor și erau uimiți de consecințele care se puteau deduce în acest caz din acestea Sfântul Pavel a spus: "Fie ca Dumnezeu să fie totul în toți"****; raționăm astfel: Dumnezeu este neschimbabil, ceea ce înseamnă că El este deja ceea ce va fi; Înseamnă că El este deja totul Sfântul Ioan a spus despre Dumnezeu: "În El era viața"*****; raționăm astfel: tot ce este în Dumnezeu este Dumnezeu; dar tot ceea ce a creat Dumnezeu este viață în El, de aceea Dumnezeu este tot ceea ce trăiește Aplicând această concluzie la tema "unității" ("de unitate"), Bernard, de nume amalrican, a raționat astfel: totul este una, întrucât tot ceea ce există este Dumnezeu; de aceea, de când sunt, nu pot fi nici ars, nici chinuit, căci, de când sunt, sunt Dumnezeu Ne este extrem de greu să dezvăluim adevăratele gânduri ale lui Amalrik, ascunse în spatele raționamentului unor astfel de discipoli și chiar în spatele raționamentului care i se atribuie Ne confruntăm aici cu paradoxuri metafizico-dialectice sau cu extreme verbale care nu pot fi acceptate fără a fi de acord măcar într-o oarecare măsură cu sensul lor? Sau trebuie să presupunem că Amalric l-a identificat cu adevărat pe Dumnezeu cu creatura? Aceste întrebări rămân fără răspuns Faptul că el, după toate probabilitățile, a adoptat doctrina teofaniilor a lui Eriugena și ne-a lipsit de posibilitatea vederii binecuvântate, nu indică în niciun fel că Amalric ar fi fost un panteist, de care a fost acuzat; căci nu știm cum a tâlcuit-o pe Eriugena și avem motive să nu avem încredere în el când aflăm de interpretările lui despre Sf Ioan și Sf Paul Singurele fapte evidente sunt că formulările lui au fost condamnate ca fiind false și că era periculos să le cunoaștem într-un moment în care, luați de catari, sau de albigenzi, aproape ajungeau la mulțime Este interesant de observat că deja în , Al-Béric de Trois-Fontaine a încercat în "Cronica" sa să-l elibereze pe Eriugena de orice responsabilitate pentru o asemenea desfășurare a evenimentelor: "El a fost condamnat din vina dar Influențe grecești și arabe vechii albigenzi și falși teologi, care, interpretând greșit formulările sale, odată exprimate în sensul corect și acceptate de cei din vechime în simplitatea sufletească, le-au denaturat constant și au găsit în ei izvorul ereziilor Poate că Eriugena a meritat condamnarea, dar pentru cu totul alte declarații decât cele care au fost condamnate în O altă dovadă a confuziei minților din acea epocă este lucrarea lui David Dinansky, autorul lucrării "On segments, or on divisions" ("De tomis, id est de divisio-nibus")*; aceasta este probabil aceeași lucrare cu "Quartes" ("Quatemuli"), condamnată în Această lucrare nu a ajuns până la noi, cu excepția unui fragment recent găsit, egal cu aproximativ pagini tipărite, precum și a unor importante citate și analize, care sunt cuprinse în lucrările lui Albert cel Mare, Toma d'Aquino și Nicolae din Cusa După cum sugerează însuși titlul tratatului, învățătura lui David, ca și învățătura lui Eriugena, a constat în "diviziunea" ființei El a împărțit-o în trei "ființe" indivizibile: trupuri, suflete și substanțe separate Primul indivizibil, format din corpuri, l-a numit "Yle" (materie); primul indivizibil, format din suflete, pe care l-a numit "nus", sau "gând" ("mentem"); cât despre primul indivizibil în substanțele eterne, el l-a numit Dumnezeu Totuși, așa cum Sf Toma, căruia îi datorăm această informație, David a adăugat că acești trei indivizibili sunt unul și același, din care rezultă că totul este în esență unul: "Et haec tria esse unum et idem; ex quo iterum consequitur esse omnia per essentiam unum" (II Sent , XVII, , ) Textul Sf Toma nu este un citat din David și nu putem spune cu certitudine dacă această ultimă concluzie a fost făcută de David însuși, dar se poate presupune și este imediat clar de ce Cel din "De divisionibus", "Hyle" și "Nous" ne este cunoscut de mult Ei pot participa la formarea acelui "complex" cu un principiu nou: tot ceea ce există este unul tocmai pentru că există Dar Ideea învățăturii lui David este mai degrabă că, în loc să unească totul prin ființa divină, el pare să unească totul, inclusiv pe Dumnezeu însuși, prin simpla ființă Acest profesor a adus în metafizică obiceiurile logicii Punctul de plecare al argumentului său pare să fie faptul că intelectul nostru este capabil să-L înțeleagă pe Dumnezeu și materia în același timp Și a înțelege un lucru înseamnă a-l asimila De obicei, intelectul asimilează obiectele făcând abstracție de formele lor, dar întrucât nici Dumnezeu, nici materia primordială nu au forme, intelectul nostru nu le poate înțelege Cel mai probabil acest lucru se datorează faptului că el este identic cu ei Astfel, Dumnezeu, intelectul și materia sunt una și aceeași Se poate înțelege chiar de ce, dintre acești trei termeni, materia este cea care constituie baza realității Argumentul lui David se bazează pe principiul că nici Dumnezeu, nici materia nu au formă Acest lucru este inevitabil, căci ființele determinate de forme sunt substanțele incluse în categorii Aceste substanțe acționează datorită formelor lor Pentru a ajunge la începuturile lor, trebuie să ajungem la ceea ce a precedat ființa lor, actualizat prin formă; dar atunci vedem doar ființa în posibilitate și, deoarece este nedeterminată în natura sa, este una Dar posibilitatea pură și materia sunt una: deci Dumnezeu și materia sunt una Desigur, David nu consideră în același timp că toate lucrurile sunt corpuri: corpurile sunt făcute din materie, determinate de forme; dar ceea ce vrea să spună este că, dacă cineva se abstrage de corpuri pentru a ajunge la începutul lor, se găsește potențialitate pură - materie care nu poate fi clasificată și care, dacă se dorește să cuprindă natura divină, trebuie considerată înaintea tuturor categoriilor , și, prin urmare, potențialul pur, atunci este din nou materie Prin urmare, Dumnezeu și materia sunt identice Nu este nimic mai ușor decât să ajungi la această concluzie raționând logic despre "Dumnezeu-inexistența" lui Dionisie și Eriugena Dumnezeu este neant Cap VIL greacă, și arabă, influență în secolul al XIII-lea și fondarea universităților riya este, de asemenea, inexistență, prin urmare, Dumnezeu este materie, sau materia este Dumnezeu Fragmentele pe care le avem nu ne permit să afirmăm cu toată certitudinea că cursul raționamentului lui David a fost tocmai asta Este posibil, însă, să se fi bazat pe surse necunoscute nouă Albertus Magnus îi convinge pe cititori că învățătura lui David se întoarce la învățătura lui Xenofan * în forma în care a fost expusă de Alexandru de Afrodisia în lucrarea intitulată "Despre Nous, adică despre minte, despre Dumnezeu și primordialul materie" ("De Noi', hoc est de mente, et Deo et materia prima") Titlul este într-adevăr promițător, nu a fost inventat de Albert cel Mare, dar nu se cunoaște o singură lucrare cu un astfel de titlu și nu poate fi verificată fiabilitatea unor astfel de informații Opera lui David din Dinan este un vechi platonism latin, împrumutând ceva de la Aristotel în interpretarea lui Alexandru de Afrodisia și din doctrina acestuia din urmă despre intelectul uman ca potențialitate pură (intellectus materialis) Nici David, nici Amalric din Viena nu au nicio urmă de influență arabă Cu toate acestea, recent a fost descoperită o lucrare foarte curioasă (de M -T Alverni), unde un amestec de elemente ale filozofiei arabe este complicat de un element pur religios Într-un tratat anonim, datând probabil de la sfârșitul secolului al XII-lea și originar din Spania, citim despre călătoria sufletelor după moarte: sufletele aleșilor urcă de la perfecțiune la perfecțiune și de la inteligență la inteligență până la Dumnezeu, în timp ce sufletele proscrisului coboară pe treptele suferinței și trec printr-o serie de sfere în ordine inversă până la închisoare în întunericul iadului Oricare ar fi sursele acestei narațiuni mitice, ea este evident inspirată din unele idei filosofice din Liber de Causis tradus de Gerard de Cremona (între și ), și, în consecință, din ideile lui Proclus, precum și din Viața Sursă" (" Fons vitae") de Gebirol Autor necondiționat dar creștin - nu numai pentru că creația sa este plină de citate din Sfânta Scriptură, ci și pentru că proclamă deschis dogma Sfintei Treimi Se poate adăuga chiar și că, creștin fiind, se uită cu atenție în ființă: într-una dintre declarațiile sale, relația dintre creatură și Creator este identificată cu relația lui Avicenna dintre posibil și necesar, dar autorul, opunând lui Avicenna , clarifică imediat că Dumnezeu a creat totul însuși fără intermediari; astfel, deja în - a scăpat de eroarea condamnată de Étienne Tampier în Căci Dumnezeu nu este doar Lumină pură, El este și "necesarium in fine necessitatis, et quicquid est post ipsum habet aliquid de posibile et continentia, sed ipse non, et est producens quicquid est ex se, nullo mediante, vel alio"** Însă, la sfârșitul tratatului său, același creștin scrie calm că erau cunoscute cele zece binecuvântări universale și zece nenorociri universale, despre care tocmai a vorbit, - și de aceasta este absolut convins ("ut vehementer credo" ***) - legiuitorilor luminați de Dumnezeu iată numele lor: "legumlatores justi, sapientissimi, alios salvare curantes, super quos cecidit lumeh Dei et ejus cognitio et ejus verbum super linguas eorum, sicut Moyses et Mahometh et Christus qui fuit potentior his duobus et sermone virtuosior" * * * * În ciuda preferinței acordate lui Hristos, fraza sună ciudat Ne aduce în minte imaginea lui Michael Scott*****, care îl va transfera pe Averroes la Palermo după ce îl va transfera pe Aristotel la Toledo Astrolog de curte al împăratului Frederic al II-lea, s-ar putea să nu fi fost jenat de un asemenea sincretism Oricum, adevărul rămâne și nu există o dovadă mai bună a cât de profund a pătruns influența filozofiei arabe în anumite cercuri creștine până în Conflictul inevitabil dintre filosofia arabă și teologia creștină a avut loc la începutul secolului al XIII-lea la nou-înființata Universitate din Paris În , toți profesorii și studenții catedralei Influențe grecești și arabe școlile din Paris unite într-o singură instituție, recunoscută de regele Filip Augustus și de papa Inocențiu al III-lea; Carta sa a fost aprobată în de către legatul papal Robert de Courson Astfel a fost creată Universitatea magistrorum et Cholarium Parisi Universitaisum * din Paris - cea mai veche și mai faimoasă dintre marile universități medievale Acolo, chiar în primii ani de activitate, au apărut traduceri ale lui Aristotel și ale comentatorilor săi arabi Curând la Paris au citit și comentat traducerea Metafizicii, făcută direct din limba greacă și primită de la Constantinopol Profesori renumiți care predau atunci la Paris, cum ar fi William de Auxerre (d c ) și Philippe de Greve (d )**, nu erau deloc ignoranți în legătură cu valul de idei noi care se apropia William de Auvergne (d ) *** a recunoscut virtuțile fizicii lui Aristotel pentru explicarea lumii sublunare, l-a cunoscut pe Ibn Gebirol și l-a admirat, dar a criticat multe puncte din învățăturile lui Avicenna În anii următori, lucrările lui Averroes au ajuns la Paris în număr tot mai mare Roger Bacon și Albertus Magnus au început să-l citeze în anii și , fără a realiza încă adevăratul sens al învățăturilor sale și, în consecință, neînțelegând noul pericol care pândea în el Dar Albert a observat-o curând și aproape în același timp (c ) Sf Bonaventura a reușit să-i reziste Atunci a început marea eră a teologiei și filosofiei scolastice A coincis cu eforturile gânditorilor creștini de a direcționa fluxul filozofiei grecești și arabe în direcția corectă sau de a o bloca În primul rând, poziția autorităților bisericești ar trebui luată în considerare și explicată separat Deși semnificația sa istorică este mare și în acea epocă a determinat starea de spirit la Universitatea din Paris într-o măsură foarte mare, influența sa a fost evident mult mai mică în ceea ce privește speculațiile pur filozofice decât în prudenta doctrinara si disciplina bisericeasca Pentru a câștiga timp pentru a evalua masa de concepte noi, autoritățile bisericești au început cu interdicții În , Sinodul de la Paris, prezidat de arhiepiscopul de Sens Peter de Corbeil, a interzis, sub pedeapsa excomunicarii din partea Bisericii, răspândirea filozofiei naturale a lui Aristotel și a comentariilor asupra acesteia în public și în privat Carta Universității din Paris, aprobată de Robert de Courson în , permitea încă studiul Organonului lui Aristotel, care fusese predat multă vreme, dar Metafizica, toate cărțile de fizică și științe naturale (inclusiv versiunile prescurtate), ca precum și învățăturile lui David din Dinana, Amalric din Viena și un anume Maurice (Mauritius) al Spaniei, a căror identitate nu a fost stabilită: "Non legantur libri Aristotelis de metaphysica et naturali historia, nec summa de iisdem, aut de doctrina Magistri David de Dinant aut Amaurici haeretici, aut Mauritii Hispani" **** Este curios că acest document, ca și multe altele din acea epocă, au plasat scrierile lui Aristotel alături de cele ale a doi eretici cunoscuți, de parcă le-ar fi împărtășit panteismul, asemănător cu cel atribuit arabilor În timp ce învățătura lui Aristotel a fost interzisă la Paris, el a rămas permis la Toulouse, iar profesorii acelui oraș nu au eșuat nu numai să profite de această libertate, ci chiar să o facă ei înșiși Cu toate acestea, era imposibil să se evite compararea doctrinelor deja cunoscute ale lui Aristotel cu noile învățături care i-au fost atribuite, iar o asemenea comparație nu putea decât să trezească suspiciuni Cum să rezolvăm teoria abstracției, așa de clar enunțată de unii Abelard și unii Ioan din Salisbury, care erau suspectați de panteism? Șef al influenței VIL grecești și arabe în secolul al XIII-lea și fondarea universităților concepte şi principii fructuoase pe care nimeni nu era gata să le abandoneze de bunăvoie Poate că această fizică a fost tulburătoare sau dificil de studiat, dar era de fapt singura fizică sistematică care exista la acea vreme Pentru prima dată - și imediat - oamenii din Evul Mediu au găsit o explicație completă a fenomenelor naturii Conceptele fundamentale care stau la baza acestei explicații, le-au găsit în tratate de astronomie, fizică și medicină, a căror răspândire a fost de neoprit și pe care le-au acceptat cu deplină unanimitate În sfârșit, să remarcăm că dacă cunoașterea erorilor ar fi interzisă, atunci nu ar fi necesar să le luptăm, dar pentru a lupta, acestea trebuiau cunoscute și, prin urmare, studiate Prin urmare, nu este de mirare că profesori atât de stricti precum, de exemplu, Guillaume de Auvergne, ar putea să-și aducă propria contribuție la aristotelism, să critice și să respingă filozofii arabi fără a-i numi - dar era imposibil să nu-i cunoști La aprilie , Papa Grigore al IX-lea a interzis din nou învățătura lui Aristotel, și în termeni care dezvăluie munca ideologică făcută până în acel moment Studiul "Fizicii" lui Aristotel este încă interzis, dar numai până când este cenzurat și curățat de erori Zece zile mai târziu, papa a numit un fel de comisie, care includea pe William de Auxerre, pentru a efectua o revizuire amănunțită a filozofiei naturale a lui Aristotel pentru a o face acceptabilă pentru predare Nu se știe dacă munca teologilor care au primit o sarcină atât de importantă a dus la vreun rezultat pozitiv, dar a fost realizată și într-un mod diferit, de la sine, fără teologi Din acel moment, lucrările lui Aristotel despre fizică și metafizică au pătruns în Occident din toate părțile și au câștigat continuu noi poziții Când, în , Papa Inocențiu al IV-lea, din motive neînțelese, reîncercă în privința lui Aristotel la Universitatea din Toulouse, iar când în papa Urban al IV-lea o reînnoiește, aceste decrete vor fi în mod clar întârziate și nu vor fi efective Lucrarea de critica și revizuire a lucrărilor lui Aristotel, în conformitate cu ordinul din , era în plină desfășurare; traducerile direct din textul grecesc au fost finalizate cu succes de traducători precum Wilhelm de Moerbecke ( - ), care a devenit un asistent fidel al Sf Thomas Principalul lucru este însă că cei mai cunoscuți oameni de știință au comentat, interpretat, asimilat cu sârguință - filosofia greacă, astfel încât în candidații la titlul de licență în arte de către autoritățile papale vor fi însărcinați cu studierea acelor tratate ale lui Aristotel, pe care această autoritate a interzis de mult A schița istoria filosofiei în secolul al XIII-lea, epoca clasică a filosofiei medievale, înseamnă a determina diferitele poziții ale diferitelor cercuri filozofice în raport cu aristotelismul Într-adevăr, rolul decisiv în interpretarea filozofiei lui Aristotel l-au jucat nu numai centrele științifice mari care au apărut recent, precum Universitățile din Paris, Toulouse și Oxford, ci și ordinele religioase puternice, în special cele dominicane și franciscane Era diferit la Oxford decât la Paris și, deși au existat excepții semnificative de la această regulă, aproape întotdeauna a existat o alegere între două direcții filozofice - în ziua în care erau îmbrăcate hainele dominicane sau cele franciscane Dacă aranjam aceste învățături în funcție de spațiul pe care l-au lăsat pentru idei noi, atunci franciscanii augustinieni, al căror exponent cel mai celebrat a fost Sf Bonaventura Această școală a continuat tradiția teologilor din secolul al XII-lea și a studiat scrierile Sf Augustin Cu toate acestea, în acea epocă, teama de panteism era atât de mare încât până și augustinienii în învățătura lor au acordat drepturi de cetățenie conceptelor aristotelice Influențe grecești și arabe gropi care au făcut posibilă realizarea unei distincții mai clare între Dumnezeu și om Un pas înainte în direcția aristotelismului a fost făcut de școala dominicană, cel mai important reprezentant al căruia este Sf Thomas Aici Aristotel a fost acceptat nu din necesitate și nu doar ca un autor tolerant: ideile sale sunt în centrul doctrinei și nu există nici o singură parte din el în care să nu fie prezente într-o formă mai mult sau mai puțin explicită De data aceasta, naturalismul averroist a fost învins de aristotelismul însuși, a cărui interpretare adevărată a susținut-o Succesul surprinzător al tomismului se datorează în primul rând faptului că a putut extrage din haosul ideilor noi un remediu specific pentru pericolele pe care le aduceau Dar mai exista o a treia școală care nu simțea astfel de îndoieli și nu sesiza niciun pericol: aceasta este școala averroiștilor, dintre care Seeger of Brabant este cel mai tipic reprezentant El a considerat învățătura lui Aristotel în interpretarea lui Averroes ca fiind adevărul suprem Este de la sine înțeles că, acceptând averroismul în sensul său literal, acești filozofi s-au plasat cu hotărâre în afara dezvoltării teologiei și au refuzat deschis să-și armonizeze filosofia cu religia În fine, vedem că în aceeași epocă apare o a patra tendință filosofică, a cărei originalitate și semnificație sunt adesea ignorate: cu mult înainte de Renaștere, ea era orientată către științele naturii Susținătorii acestei filozofii, al cărui principal reprezentant este Roger Bacon, nu au scăpat nici de influența arabilor, dar în acest caz a vizat nu atât metafizică, cât fizică, medicină și astronomie Prin intermediul lor, Oxford a devenit un focar arzător atât al speculațiilor tradiționale augustiniene, cât și al științifice; influența sa decisivă asupra metafizicii va fi dezvăluită în secolul următor și el va fi într-adevăr punctul de plecare al filozofiei experienței LITERATURĂ Despre traducerile în latină ale unor opere ale autorilor arabi și greci: GeyerB Die patristische und scholastische Philosophie Bonn, , S ; Wulf M de Histoire de la philosophie medievale Louvain, - , voi - ; v , p - ; v , p - (aceste excelente pagini sunt completate de o amplă bibliografie: pp - ); Bedoret H Les premieres traductions toledanes de philosophie (Euvres d'Alfarabi // Revue neoscolastique de philosophie, , v , p - ; Les premieres versions toledanes de philosophie (Euvres d'Avicenne // Ibid , p - ; L'auteur) et le traducteur du Liber de Causis // Ibid , p - Гундиссалин și влияние Авиценны: De processione mundi // Pelayo Menendez Historia de los heterodoxos Espanoles Madrid, , î Hr , p - ; Correns P Tratatul lui Dominicus Gundissalinus "De Unitate" atribuit greșit lui Boethius Minster, ; Tratatul lui Biilow G Dominicus Gundisalvi despre nemurirea sufletului, împreună cu o anexă care conține tratatul lui William de Paris (Auvergne) "De immortalitate animae" Minster, ; BaurL Dominicus Gundissalinus "De divisione philosophiae", editat și examinat în termeni de filozofie și istorie Pe lângă o istorie a introducerii filozofice la sfârşitul scolasticii Minster, ; fragmente dintr-un tract "De anima" cm b: Ldwenthal A Dominicus Gundisalvi și compendiul său psihologic Königsberg, ; Lucrarea lui Biilpw G Dominicus Gundissalinus "Din hercesiunea lumii" (De processione mundi) publicată și examinată pentru sursele sale Minster, ; Gilson E Les sources greco-arabes de l'augustinisme avicennisant// Archives d'histoire doctrinale et litteraire du moyen âge, , v , p - (об авиценновском апокрифе "De fluxu entis" cm p - ); Vaux R de Note și texte sur l'Avicennisme latin aux confins ale secolelor XII și XIII P , ; Vicaire MH Les Porretains et l'avicennisme avant // Revue des siences philosophiques et theologiques, , v , p - ; Walverny M -Th Les peregrinations de l'âme dans l'autre monde d'apres un anonyme de Cap VIL greacă, și arabă, influență în secolul al XIII-lea și fondarea universităților la fin du XIIIe siecle // Archives d'histoire doctrinale et litteraire du moyen âge, , v , p - David din Dinan și Amalric din Viena: Thery G Autour du decret de : David de Dinant P , (Bibliotheque thomiste, v ); II Alexandre d'Aphrodise P , (Bibliotheque thomiste, v ); Capelle Cath Autour du decret de : III Amaury de Bene P , (Bibliotheque thomiste, v ); Birkenmayer A Decouverte de fragments manuscrits de David de Dinant // Revue neoscolastique de philosophie, , v , p - FUNDAȚIA UNIVERSITĂȚILOR Nu numai că este imposibil să ne imaginăm corect mediul în care s-a dezvoltat scolastica, ci chiar să înțelegem o simplă poveste despre cariera unui filosof medieval, dacă nu se cunoaște organizarea învățământului filozofic și teologic în secolul al XIII-lea În primul rând, să definim câțiva termeni care au intrat în uz de atunci și nu sunt întotdeauna interpretați corect astăzi Cuvântul "universitas", adică "universitare", în Evul Mediu însemna nu un număr de facultăți înființate în același oraș, ci o multitudine de persoane - profesori și studenți care participau la procesul de învățare din acest oraș Prin urmare, nu întotdeauna, întâlnind cuvântul "universitas", se poate concluziona că există o universitate organizată într-un loc dat într-un mod modern: pentru a folosi acest cuvânt în sensul său original, era suficient pentru un grup mare de profesori și elevii să locuiască în acest loc "Studium generale", sau "universale", sau "trimite" - aceste expresii nu înseamnă un loc în care se studiază un corp de cunoștințe, ci un centru de învățare în care elevii de diverse medii își pot găsi adăpost Această expresie a fost folosită cel mai adesea în legătură cu școlile deschise de ordinele religioase în orașe care, din punctul de vedere al ordinului, puteau fi considerate puncte importante, dar în care nu exista universitate La studiul particular al unei anumite provincii, ordinele trimiteau studenți din acea provincie, iar la studium generale al unei anumite provincii, studenți din toate provinciile "Studium solemne" era un centru educațional deosebit de important, celebru și cel mai vizitat, deși nu era neapărat un "studium generale" Prima "universitas" care a devenit o comunitate organizată și un loc de existență colectivă a studenților, ca universitățile moderne, a fost universitatea din Bologna** A devenit în primul rând un centru de educație juridică, iar acolo a fost înființată o facultate teologică permanentă abia în la îndrumarea Papei Inocențiu al VI-lea În ceea ce privește filozofia și teologia, Universitatea din Paris a fost pe primul loc Strălucirea gloriei sale în secolul al XIII-lea a fost atât de strălucitoare încât l-a eclipsat complet pe fratele său mai mare, Universitatea din Bologna, și parțial pe cel mai mic, Oxford Există trei grupuri de motive care au contribuit la crearea și dezvoltarea Universității din Paris În primul rând, aceasta este prezența unui mediu educațional care a cunoscut o înflorire rapidă încă din secolul al XII-lea Învățătura oferită de chestionari și de profesori precum Abelard, care era deja apreciat universal, a atras de multă vreme la Paris un număr mare de studenți din Italia, Germania și mai ales din Anglia La sfârșitul secolului al XII-lea, școlile au fost grupate pe insula Orașului și pe versanții dealului Sf Genevieve Fără îndoială, sub presiunea intereselor comune care îi uneau și a pericolelor comune care îi amenințau, profesorii și elevii înșiși au început să-și dea seama de unitatea lor Pe de altă parte, două feluri diferite de autorități, regalul francez și papal, erau interesați să patroneze această masă de oameni învățați cu scopul de a o gestiona mai bine Regii Franței nu puteau să nu înțeleagă în ce măsură această rotație constantă de provinciali și străini sosiți să studieze toate Înființarea universităților științele din toate părțile regatului și ale Europei, au contribuit la creșterea capitalului lor și la creșterea influenței lor în străinătate Mai mult de o mărturie a contemporanilor - și printre alții Ioan de Salisbury - ne vorbește despre surpriza profundă și admirația vie care i-au cuprins pe străini atunci când au văzut blândețea moravurilor, bucuria vieții, abundența bunurilor materiale și spirituale care erau caracteristice lui Franța la sfârșitul secolului al XII-lea Este destul de firesc ca regii francezi, dorind să mențină o stare de spirit atât de favorabilă, au căutat să protejeze studenții francezi și străini de tot felul de pericole într-un oraș străin sau chiar într-o țară străină Pentru ca "studium parisense" să înflorească, a fost necesar să se asigure pentru el un mediu calm, și deci securitatea personală și independența spirituală a participanților săi, adică, într-un cuvânt, să-l organizeze Se pare însă că în această muncă organizatorică, împrejurările favorabile, influențate de situația istorică și de buna dispoziție a regilor francezi, au jucat un rol secundar Adevăratul fondator al Universității din Paris a fost Papa Inocențiu al III-lea, iar dezvoltarea ei ulterioară a fost asigurată de îndrumarea și grija succesorilor lui Inocențiu al III-lea și, mai ales - Grigore al IX-lea Universitatea din Paris ar fi putut apărea fără intervenția papilor, dar este imposibil de imaginat cine și-ar fi asigurat locul exclusiv printre toate universitățile medievale, cu excepția intervenției active și a planurilor religioase bine definite ale papalității Cuvântul "universitare" evocă în mintea noastră ideea unei clădiri sau a unui complex de clădiri în care profesorii și studenții studiază și cercetează în domeniul anumitor științe din dragoste pentru chiar aceste Științe Este evident că idealul profesorilor și studenților nu se limitează la specialitatea lor și că curiozitatea lor ca Specialiști nu coincide neapărat cu interesele umane Dar aceste interese cel puțin nu contrazic aspirațiile științifice care îi ghidează pe acești oameni Universitățile noastre moderne sunt construite în primul rând în scopul transmiterii și creșterii cunoștințelor în disciplinele pe care le predau La Universitatea din Paris, în secolul al XIII-lea, lucrurile nu erau chiar așa Vedem că a fost în permanență sfâșiat între două tendințe opuse: una dintre ele l-ar putea transforma într-un centru de cercetare pur științifică și imparțială, cealaltă ar subordona cercetarea unor scopuri religioase și ar pune-o în slujba unei adevărate teocrații intelectuale Citind documentele acelei epoci, în special Chartularium universitatis Parisiensis*, observăm cu ușurință urme ale ambelor tendințe, care uneori coincid, alteori separă sau chiar se ciocnesc între ele Dacă ignorăm predarea medicinei, care era încă insuficient dezvoltată la Universitatea din Paris în secolul al XIII-lea, vom vedea că foarte mulți s-au dedicat predării și studierii dreptului Dar, în timp ce cei mai mulți dintre acești oameni doreau să studieze dreptul roman - baza unei societăți civile autonome dependente doar de ea însăși - papalitatea a mers curând până acolo încât a interzis predarea dreptului roman și a cerut ca singurul tip de drept predat la universitate fie dreptul canonic - baza unei societăți religioase, precum și a unei societăți civile integrate într-un organism religios Același lucru s-a întâmplat și în predarea filozofiei De când predarea dialecticii a fost reintrodusă în răspândirea trivialelor, au existat profesori individuali care s-au ținut exclusiv de această disciplină și au refuzat să se ridice de la nivelul ei la nivelul teologiei Abelard însuși a rămas destul de mult timp, și de bunăvoie, un simplu dialectician Dar după Cap VIL greacă, și arabă, influență în secolul al XIII-lea și fondarea universităților După descoperirea cărților lui Aristotel, profesorii de arte liberale au obținut o autoritate mai mare decât de care se bucurau în secolul al XII-lea În epoca lui Abelard, o persoană care stăpânea perfect dialectica lui Aristotel era complet lipsită de obiecte la care putea să o aplice Acest instrument fin a rămas inutil - cel puțin nu s-a încercat să fie folosit în domeniul teologiei, adică într-un domeniu care, prin definiție și în esență, a refuzat să se supună legilor dialecticii Din momentul în care Fizica, Etica și Metafizica lui Aristotel au devenit cunoscute, profesorii de arte au avut datoria nu numai să predea metoda formal-logică, ci și să transmită cunoștințe pozitive și să predea științe cu conținut real Prin urmare, de-a lungul secolului al XIII-lea, întâlnim în Facultatea de Arte a Universității din Paris un grup mare de profesori care nu cer altceva decât libertatea de a preda logica, fizica și etica lui Aristotel, fără a se preocupa nici de starea altora discipline, sau pentru interesele superioare ale teologiei Cea mai evidentă formă și cea mai crudă manifestare a acestei tendințe este averroismul parizian O altă tendință s-a făcut simțită în cadrul facultății de teologie, a cărei importanță și influență erau în continuă creștere și care a retrogradat în scurt timp facultatea de arte pe plan secund Și acolo au apărut noi tendințe, renunțând la tradiția, care părea puternică ca niciodată; și tocmai în acel moment a experimentat un șoc profund Din vremea Sf Anselm de Canterbury, teologia predată la facultate de profesorii din Sfântul Victor era augustiniană, neferindu-se de la ajutorul dialecticii aristotelice Dar Aristotel nu a dat teologiei decât modalități de discuție și expunere Ca atare, facultatea teologică pariziană, adică comunitatea de doctori, licențiați și studenți în teologie, nu a avut nicio dorință de a modifica tradiția Acest lucru este elocvent fură faptul că până la sfârșitul secolului și până la victoria finală a aristotelismului tomist, cei mai cunoscuți profesori, precum Alexandru de Gael * și Sf Bonaventura, precum și episcopii Parisului, printre care se numărau Guillaume de Auvergne și Étienne Tampier, aveau să rămână augustinieni convinși Mișcarea ingenioasă și secretul strălucitului triumf al lui Albert cel Mare și al Sf Toma d'Aquino va consta tocmai în faptul că vor putea armoniza cele două tendinţe divergente şi chiar opuse care au divizat Universitatea din Paris Ei vor face acest lucru prin legitimarea tuturor lucrurilor pozitive care au îmbogățit procesul de predare a artelor liberale și prin reconstruirea construcției teologiei tradiționale din aceste poziții, în urma căreia aceasta va dobândi un grad de completitudine și stabilitate pe care niciodată nu va a avut Universitatea din Paris, în măsura în care preda teologia, a încetat să-și aparțină și a început să treacă sub o jurisdicție mai înaltă decât rațiunea individuală și tradiția școlară Însăși semnificația ei, numărul tot mai mare de profesori și studenți care au venit să studieze din toate părțile creștinătății, a transformat-o într-o sursă de eroare teologică sau adevăr teologic pentru toți creștinii Papii au observat imediat acest lucru, iar politica lor față de universitate a început să se bazeze pe concluziile necesare dintr-o situație pe care nu au creat-o Din punctul de vedere al lui Inocențiu al III-lea sau al lui Grigore al IX-lea, Universitatea din Paris nu putea fi decât cel mai puternic mijloc de influență pe care Biserica îl avea pentru a răspândi adevărul religios în întreaga lume, fie o sursă inepuizabilă de eroare capabilă să otrăvească întregul creștinătatea Inocențiu al III-lea a fost primul care, cu toată hotărârea sa, a vrut să facă din această universitate proprietarul adevărului Bisericii El l-a transformat într-un organism a cărui structură, funcție și loc în lumea creștină s-au bazat doar pe o astfel de precisă Înființarea universităților ke vedere Uităm acest lucru în așa măsură încât judecăm adesea Universitatea din Paris ca și cum ar fi una dintre universitățile moderne; dar oamenii din Evul Mediu erau foarte clar conștienți de caracterul său special și chiar unic Studium parisense este o forță spirituală și morală a cărei semnificație nu s-a limitat la Paris sau Franța, ci a îmbrățișat întreaga lume creștină și întreaga Biserică El a fost un element al Bisericii universale în exact același grad și exact în același sens ca preoția și imperiul Acest lucru este frumos exprimat de cronicarul Jourdain într-o comparație care de atunci a fost adesea reprodusă și comentată: "His itaque tribus, scilicet Sacerdotio, Imperio et Studio, tanquam tribus virtutibus videlicet naturali, vitali et scientiali, catholica ecclesia spiritualiter mirificatur, augmentatur et regitur His itaque tribus, tanquam fundamente, pariete et tecto, eadem ecclesia tanquam materialter proficit"* Un istoric, contemporanul nostru, a interpretat aceste cuvinte într-un mod destul de neașteptat: aureola care înconjura Universitatea din Paris era în Evul Mediu o compensație suficientă pentru papalitatea și imperiul moștenite de alte două popoare din fostele posesiuni ale lui Carol cel Mare Când cineva recitește astăzi bulele papale referitoare la Universitatea din Paris, se observă imediat cât de exactă este această interpretare Inocențiu al III-lea, patron și adevărat șef al universității în curs de dezvoltare, omul căruia, mai mult decât regelui, îi datorau privilegiile care asigurau independența, același om a impus universității primele reglementări menite să prevină erorile În , legatul său Robert de Courson a interzis predarea fizicii și metafizicii lui Aristotel Honorius al III-lea contribuie la faptul că dominicanii și franciscanii sunt ferm stabiliți la Paris, iar în îi recomandă oficial profesorilor universitari Și Grigore al IX-lea, același cardinal Ugolino, care prin a introdus cu forța studiul științelor și teologiei în ordinul franciscan, fratele său Ilie, iar în curând va introduce cu forța și ordinele mendicante în Universitatea din Paris, pentru ca aceste științe, puse în slujba teologiei, să ducă adevărul creștin la intreaga lume La iulie , le scrie profesorilor universitari de teologie: "O captivă prinsă de la dușman, cu care un israelit s-a unit prin tăierea părului și a unghiilor, nu trebuia să-l domine, ci să-i asculte ca subiect Același lucru este valabil și pentru adevărul teologic, care, având o stăpânire bărbătească asupra tuturor celorlalte științe, își exercită puterea asupra lor, ca spirit asupra cărnii, pentru a-l călăuzi pe calea cea dreaptă și a nu-i permite să se rătăcească Inima noastră s-a întristat profund și am trăit amărăciune când am auzit că unii dintre voi, umflați ca burdufurile din duhul deșertăciunii și urmând duhul noutății fără Dumnezeu, ați mutat hotarele marcate de Sfinții Părinți: voi interpretați în sensul a filozofiei păgâne textele sacre, a căror interpretare a fost încheiată de Sfinții Părinți în limite exacte, a traversa ceea ce nu este doar insolență, ci hulă Cei care fac acest lucru acționează pentru gloria științei lor și nu pentru binele mai mare al ascultătorilor lor; aceștia nu sunt profesori religioși, nu teologi, ci hulitori Ei ar trebui să expună teologia în conformitate cu bunele tradiții care ne-au venit de la Sfinții Părinți, să se bazeze nu pe armele pământești, ci pe Dumnezeu, pentru a distruge tot ce se răzvrătește împotriva științei lui Dumnezeu și pentru a captiva orice minte prin ascultare lui Hristos In schimb, sedusi de tot felul de invataturi extraterestre, dau totul peste cap si o obliga pe amanta sa o slujeasca pe servitoare Cu alte cuvinte, bazându-se pe înțelepciunea pământească, ei atribuie naturii ceea ce aparține numai harului ceresc Aceiași profesori de teologie, același Grigore al IX-lea le-a recomandat la aprilie să nu facă filozofi din ei înșiși - câinele philosophos se ostentent - și să atingă Cap VIL greacă, și arabă, influență în secolul al XIII-lea și fondarea universităților GRĂDINĂ ZOOLOGICĂ în clasă doar astfel de întrebări, ale căror răspunsuri se găsesc în tratatele teologice și în scrierile Sfinților Părinți Prin urmare, Grigore al IX-lea, crezând că toate științele ar trebui să devină slujitori ai teologiei, a ajuns în cele din urmă la concluzia că creștinii ar trebui să le studieze numai în măsura în care științele îi servesc cu adevărat: "Cum sapientiae sacrae paginae reliquae scientiae debeant famulari," eatenus sunt a fidelibus amplectandae, quatenus obsequi dinoscuntur beneplacitis donantis"* Acum devine clar ce au însemnat cu adevărat reproșurile cu care papii au împușcat uneori Universitatea din Paris și laudele pe care i le-au oferit În ciuda diferențelor în detaliile opiniilor lor personale și caracterelor individuale, toți sunt de acord cu Inocențiu al III-lea în dorința de a vedea Parisul ca centrul intelectual al creștinătății "Știința școlilor pariziene", scrie Alexandru al IV-lea în , "este pentru sfânta Biserică ca un pom al vieții într-un paradis pământesc, ca o lampă strălucitoare în casa Domnului Ca o mamă fertilă a cunoașterii, ea face să curgă râuri din izvoarele doctrinei mântuirii care iriga fața sterilă a pământului, ea aduce bucurie peste tot în Casa lui Dumnezeu și împarte apele științei care curg în pline de oameni locuri pentru a da de băut sufletelor însetate de dreptate La Paris, rasa umană, mutilată de orbire și ignoranță originară, își recapătă vederea și frumusețea prin cunoașterea luminii adevărate care radiază știința divină De ce a insistat Inocențiu al IV-lea în ca cistercienii să înființeze și să dezvolte un centru științific și educațional la Universitatea din Paris? Pentru că "Parisul este cuptorul în care se topește aurul, unde se ridică turnul lui David, înconjurat de ziduri de cetate, de unde ies nu numai o mie de scuturi, ci aproape toate armele credincioșilor, căci vedem cum cele mai puternice dintre cei puternici, înarmați cu săbii, sunt trimiși continuu de acolo, iar oameni versați în arta războiului să treacă peste tot pământul" De aceea, după ce a aprobat oficial avantajele acestui oraș de cărți și științe, acest "Kiryat Sefer" **, Nicolae al IV-lea în va acorda profesorilor Universității din Paris privilegiul de a preda oriunde fără a trece un nou examen Universitatea din Oxford, fondată poate ca urmare a unui decret accidental de natură politică, apărut în legătură cu exodul anual al studenților englezi la Paris, nu cunoștea nici avantajele, nici constrângerile acestei cuști de aur Toți profesorii care l-au făcut celebru au fost crescuți în vechea disciplină augustiniană, care, pe lângă tradiționalismul în domeniul teologiei, a adăugat de bunăvoie o notă de platonism, matematică și științe pozitive în domeniul filosofiei În plus, izolarea relativă a unui important centru de învățare a limbii engleze și faptul că papii nu erau interesați în mod deosebit de acesta, au salvat Oxfordul de intruziunea imediată a aristotelismului tomist și a conformismului filozofic, al cărui impact a fost atât de profund în cercurile universitare pariziene Așadar, predarea la Oxford și-a păstrat trăsăturile caracteristice Activitatea sa s-a dovedit a fi foarte fructuoasă într-o anumită direcție, care era aproape exclusiv prioritatea lui În timp ce gândirea filozofică de la Paris, fără îndoială dialectică și aristotelică, s-a scufundat pentru o vreme în dialectică, gândirea filozofică engleză s-a străduit să pună matematica și fizica în slujba religiei, așa cum au prezentat recent savanții arabi Educația de la Oxford și-a păstrat întotdeauna caracterul specific Interesele religioase nu erau mai puțin vii aici decât la Paris, dar modul în care științele erau subordonate teologiei a rămas mai liber și mai flexibil și mai puțin utilitar Aristotel a fost admirat aici la fel de pasional ca la Paris, dar predominanța sa s-a exprimat sub alte forme: în timp ce Parisul, în curs de dezvoltare Fundația universităților Tradiția dialectică a secolului al XII-lea, folosind în primul rând structurile logice și sistematizarea conceptuală permise de principiile metafizice ale doctrinei, Oxford a arătat un interes deosebit pentru elementul empiric al aristotelismului și a pus metafizicianul în spatele omului de știință Trebuie adăugat că, în ochii profesorilor de la Oxford, scrierile lui Aristotel erau mult mai puțin exemplare pentru știință decât Perspectivele lui Alhazen "Quadrivium", al cărui studiu la Universitatea din Paris nu a însemnat aproape nimic, la Oxford, dimpotrivă, a fost predat cu mare grijă, iar pentru toți cei care trebuiau să-și continue studiile acolo, matematica și astronomia nu trebuiau să rămână cuvinte goale Într-o perioadă în care aristotelismul dialectic a fost ferm stabilit la Paris și a câștigat o victorie completă, sugruzând tot ce mai rămânea de interes pentru științele matematice și naturale, predarea la Oxford pregătea apariția empirismului occamist, care în secolul al XIV-lea avea să zguduie tomismul chiar la acea Universitate din Paris unde predarea Sf Thomas a obținut cele mai strălucite succese Pe de altă parte, dacă luăm în considerare cursurile în sine și ordinea de acordare a diplomelor academice, se pare că, în ciuda numeroaselor variații locale și a numeroaselor încălcări ale regulilor din Paris, în ochii comunității științifice medievale, un deplin și cariera științifică exemplară a fost tipică profesorilor parizieni În conformitate cu carta lui Robert de Courson din , pentru a preda artele liberale era necesar să studiezi cel puțin ani și să ai cel puțin de ani; pentru dreptul de a preda teologia trebuia să studieze cel puțin ani și să aibă cel puțin de ani Un student la artă a luat mai întâi diploma de licență, apoi licența, după care a ținut prima prelegere și a primit diploma de maestru în arte Dacă voia să devină teolog, mai lua trei licență examene (despre Biblie, lucrările teologilor clasici și dreptul canonic), apoi examen de licență; atunci ar putea deveni maestru sau doctor în teologie În toate universitățile medievale, cele două metode principale de predare erau prelegerea și dezbaterea O prelegere, în sensul etimologic al cuvântului pe care l-a reținut în engleză și germană, era o lectură și o explicație a unuia sau altuia text - Aristotel la cursul de arte, Biblia sau "Sentințe" lui Peter Lombard la orele de teologie Din prelegeri de acest fel au venit nenumărate comentarii care au ajuns până la noi, în care o simplă explicație a textelor conține adesea idei foarte originale Cât despre dispute, acestea erau un fel de dueluri dialectice, desfășurate sub conducerea unuia sau mai multor profesori care răspundeau de ele S-a pus întrebarea, iar fiecare elev a argumentat "pentru" sau "împotrivă" o anumită decizie cu ajutorul argumentelor care i s-au părut cele mai convingătoare După un astfel de exercițiu, care putea dura câteva zile, instructorul a rezumat și a ordonat argumentele pro și contra și a anunțat decizia Unele discuții se țineau regulat la fiecare una sau două săptămâni, iar profesorii, ale căror cursuri le completau, încercau să aleagă subiecte pentru ei în așa fel încât totalitatea lor să constituie un singur tot Din aceste dispute au ajuns până la noi Quaestiones disputae**, care abundă în scrierile medievale Disputele de alt fel se țineau o dată sau de două ori pe an, de obicei în ajunul Paștelui sau Crăciunului; relatările despre ele sunt reproduse în "Quaestiones quodlibetales" ***, de exemplu, în St Toma și William de Ockham Din aceasta devine clar ce influență profundă au avut instituțiile de învățământ și însăși organizarea lor asupra dezvoltării filozofiei medievale De exemplu, nu există o singură lucrare majoră a Sf Toma d'Aquino - cu excepţia, poate, numai "Summ Cap VIL greacă, și arabă, influență în secolul al XIII-lea și fondarea universităților împotriva păgânilor" ("Summa contra gentiles") - care nu ar fi fost rezultatul direct al activității sale didactice sau concepute în mod clar în scopuri educaționale Lucrările fundamentale ale Sf Bonaventure, Duns Scotus și William of Ockham sunt comentariile lor la "Cartea sentințelor" de Peter Lombard Acest lucru este valabil nu numai pentru reprezentanții gândirii ortodoxe, ci și pentru averroiști precum Seeger of Brabant sau Jean Jean Denis Prin urmare, este destul de legitim să identificăm - așa cum am făcut-o de la bun început - filosofia medievală cu filosofia scolastică, dacă înțelegem ultimul cuvânt în sensul său literal - "educativ", "școală" Monumentul maiestuos în care filosofia medievală a ajuns la deplina conștiință de sine și și-a găsit expresia perfectă este Summa Theologia de Sf Toma d'Aquino Această lucrare este o colecție completă și sistematizată a tuturor adevărurilor teologiei naturale și supranaturale, aranjate într-o ordine logică, însoțite de scurte dovezi și descrieri ale celor mai periculoase erori care le contrazic, cu o infirmare a fiecăruia dintre ele - și toate acestea a fost destinat începătorilor în teologie "Suma de teologie" a Sf Toma și "Comentarii asupra sentințelor" ale Sf Bonaventurele, care au propria lor ordine specială și propria lor frumusețe, sunt exemple excelente ale cât de mult merite rodnice derivă din predare gândul profesorului însuși LITERATURĂ Denifle Н Die Universitäten des Mittelalters bis Berlin, ; Rashdall H Universitățile Europei în Evul Mediu Oxford, , voi - ; Luchaire A L'universite de Paris sous Philippe-Auguste P , ; Denifle H , Chatelain E Chartulary al Universității din Paris P , - , voi - ; aceeași Contabil universitar al Parisului P , - , voi - ; Glorieux P Repertoire des maîtres en theologie de Paris au XIIIe sidcle P , - , voi - (în primul volum, p - : Introduction generale sur l'organisation de G Universite de Paris); Doucet M Maîtres franciscains de Paris // Archivium franciscanum historicum, v ; Bouyges M Connaissons-nous le Maurice Hispanicus; interdit par Robert de Courțon en ? // Revue d'histoire ecclesiastique, , v , p - ; Stephen D'Irsay Histoire des Universites franțaises et etrangdres, des origines à nos jours R, - , voi - ; Grabmann M I divieti ecclesiastici di Aristotele sotto Innocenzo "e Gregorio IX Roma, ИЗГНАНИЕ EXCELENTĂ elocvență Tradiția romană a "elocvenței" ("eloquentia") a continuat discret, dar neîntrerupt din momentul sosirii lui Alcuin în Franța până la sfârșitul secolului al XII-lea Metalologion-ul lui Ioan de Salisbury începe cu o apărare a drepturilor elocvenței, care, dacă ar fi primit aceste drepturi, ar fi dus la victoria în școlile secolului al XIII-lea a idealului ciceronian Opunându-se Root-ficțiunilor* care vedeau în elocvență doar un talent natural, John de Salisbury a susținut că acest talent ar trebui dezvoltat prin educație și, mai ales, hrănit cu înțelepciune Fără înțelepciune ("sapientia") nu există elocvență ("eloquentia"), căci aceasta din urmă ia naștere din unirea căsătoriei a rațiunii și a cuvântului: "dulcis et fructuosa conjugatio rationis et verbi"** Așa era doctrina tratatului "Despre orator" ("De oratore"), așa era sensul cărții lui Marcianus Capella "Despre căsătoria lui Mercur și filologie" ("De nuptiis Mercurii et Philologiae") Mercur simboliza elocvența în ea, Filologia - dragostea de rațiune; cele șapte arte liberale sunt domnișoarele de onoare care participă la nuntă Dacă Mercur și Filologie, elocvență și înțelepciune Exilul literelor frumoase creștere, divorț, apoi amândoi se condamnă la sterilitate, pentru că Mercur nu mai poate spune nimic, iar Filologia nu poate vorbi Ioan de Salisbury concluzionează de aici: "Sicut enim eloquentia, non modo temeraria est, sed etiam caeca, quam ratio non illustrat, sic et sapientia, quae usu verbi non proficit, non modo debilis est, sed quodam modo manca"* "Doctus orator" ** Cicero, așadar, își păstrează toate drepturile și, prin urmare, se poate afirma că, în secolul al XII-lea, a vorbi despre educație însemna și a vorbi despre studiul literaturii Undeva între și Papa Alexandru al III-lea scrie exact în aceeași ordine de idei: "Parisius se moram habiturum disposuit, et ibi studio litterarum ad praesens vacare; quicumque viri idonei et litterari voluerint regere studia litterarum ; litteratura ac probitas ac morum honestas" * * * Nimic nu părea să amenințe cultura clasică latină a lui Cicero, Quintilian și St Augustin Ioan de Salisbury luptă cu dușmanii fiecărei culturi De asemenea, se plânge de o preocupare excesivă pentru logică, dar așa-zisa teologie scolastică nu a lansat încă un atac asupra școlilor pariziene Până la începutul secolului al XIII-lea, situația se schimbase dramatic Pe măsură ce din ce în ce mai multe lucrări ale lui Aristotel sunt traduse în latină și pe măsură ce profesorii de logică le includ din ce în ce mai mult în programele lor, rămâne din ce în ce mai puțin timp pentru "gramatică" și pentru studiul clasicilor și, într-adevăr, pentru matematică și altele Arte liberale Apare un nou tip de cultură, bazat pe gramatica minimă necesară folosirii latinei pur scolastice Această cultură este formată din studiul logicii și filosofiei lui Aristotel și încununată de studiul teologiei, a cărei metodologie provine din nou din această logică și filozofie Desigur, nici cunoștințele anterioare, nici studiul literaturii nu au dispărut complet în secolul al XIII-lea, dar au fost, parcă, înecate de filozofia și teologia scolastică Există proteste în acest sens, dar nu găsesc un răspuns energic Roger Bacon a protestat mai mult decât alții Acest profesor a fost primul care a comentat lucrările științifice ale lui Aristotel și, cu siguranță, nu a fost intenția lui să respingă studiul lor, dimpotrivă; dar în "Marea lucrare" ("Opus majus") el cere insistent ca, făcând acest lucru, celelalte părți ale "trivia" și "quadrivia" să nu fie neglijate Bacon insistă asupra necesității de a studia gramatica și limbile, fie și numai pentru a putea citi autori sacri și păgâni în original Trebuie predate ebraica, greaca, araba si latina; în acest sens, Robert Grossetest*****, Gerard de Cremona, Michael Scot, Herman germanul****** sunt exemple de imitat Latinii, contemporanii săi, ar fi trebuit să ia St Ieronim Ignoranța limbilor le închide accesul la studiul autorilor antici și moderni Același lucru se poate spune și despre matematică: "Neglijarea acestei ramuri a cunoașterii timp de treizeci sau patruzeci de ani [adică de pe la ] a distrus întregul sistem de învățare în rândul latinilor" Ei au vrut să se limiteze la logică, dar acesta este doar un preambul al filosofiei, în timp ce matematica și științele naturii sunt părți ale filosofiei Totuși, vedem că societatea admiră cunoștințele unor oameni precum Albertus Magnus, care sunt complet ignoranți de aceste științe, iar la Paris a devenit chiar la modă Bacon își adresează critica tocmai cercurilor universitare pariziene; se întoarce la ea cu aceeași energie în "Opera a treia" ("Opus tertium"), unde cererea de drepturi pentru cele șapte arte libere este asociată cu ideea unei revelații universale a Cuvântului, idee care adesea a apărut în minte după St Justin Dacă ar vrea, toj ar citi textele originale ale scriitorilor păgâni, pentru că sunt inspirate de Dumnezeu însuși Socrate și Apuleius vorbesc despre îngerii păzitori, despre nemurirea sufletului și despre judecata viitoare; nu numai Platon, ci chiar Aristotel a simțit, deși vag, mistere) Cap VIL greacă, și arabă, influență în secolul al XIII-lea și fondarea universităților Trinitate și, deoarece aceste adevăruri sunt dincolo de capacitățile minții umane, ei au ajuns să le cunoască printr-un fel de Revelație "Oamenii au nevoie de adevăruri de acest fel; în afara cunoaşterii lor nu există mântuire; de aceea, pentru mântuirea tuturor de la începutul lumii, a fost necesar ca oamenii să cunoască astfel de adevăruri în măsura necesară pentru mântuirea lor Prin urmare, se cuvine ca filozofii care s-au dedicat înțelepciunii să cunoască o anumită parte a adevărului perfect, datorită căruia va fi mai bine perceput la momentul potrivit" Dintre filozofii inspirați de adevăr, Bacon îl pune pe primul loc pe Seneca, ale cărui manuscrise le adună, le rescrie și le corectează, precum și le reproduce fără nicio strângere de conștiință, expunând propria sa învățătură morală Într-adevăr, etica lui Roger Bacon este extrasă din lucrări ale lui Seneca precum Despre viața binecuvântată, Despre mânie, Despre milă, Consolare către Helvia și Scrisori către Lucilius Seneca în ochii lui este "cel mai înțelept dintre oameni", iar Bacon crede că i s-a dat "o revelație pe care Dumnezeu o dă foarte puțini" Astfel încât, în secolul al XIII-lea, posibilitatea unei teologii bazată pe totalitatea celor șapte arte liberale, și de un tip cu totul diferit de cea scolastică, nu s-a pierdut complet din vedere, ci Bacon doar a redactat-o, ceea ce nu a putut să o facă executa Nu este adevărat să spunem că Bacon era într-o izolare completă Pe lângă cei doi "matematicieni geniali" pe care îi citează, Ioan de Londra și Petru de Maricourt, autor al tratatului interzis de magnetism ("Epistola de magnete"), mai poate fi menționat un franciscan de la Oxford - John Peckam, pe care îl găsim printre adversarii Sf Toma d'Aquino şi stilul său teologic* Nu întâmplător acest apărător al teologiei patristice a fost în același timp unul dintre rarii reprezentanți ai culturii Quadrivia Îi datorăm lui Bacon un tratat de optică, al cărui succes a fost atât de mare încât i s-au dat titluri precum "Perspectiva communis", "Tratat despre sferă" ("Tractatus spherae"), "Teoria planetelor" ("Theoricaplanetarum"), "Fundațiile matematicii" ("Mathematicae rudimenta") Dominicanul englez Robert Kilwardby, ostil și el teologiei tomiste și tendințelor care au inspirat-o, s-a dovedit a fi autorul unui celebru comentariu medieval asupra cărților I-XV ale lui Priscian În cele din urmă, observăm că de-a lungul secolului al XIII-lea genul "enciclopediei" a fost păstrat Nu numai că a supraviețuit, dar în scrierile lui Vincent de Beauvais (d ), un dominican francez, gardianul fiului Sfântului Ludovic, și-a atins desăvârșirea Compilarea extinsă a lui Vincent "Mirror of the World" ("Speculum mundi") este împărțită în patru părți, dintre care Bove însuși deține primele trei, în timp ce a patra a fost adăugată după moartea sa: "Mirror of the Doctrine" ("Speculum doctrinale" ); "Oglinda istoriei" ("Speculum historiale"); "Oglinda naturii" ("Speculum naturale") și a adăugat mai târziu "Oglinda moravurilor" ("Speculum morale"; c - ) ** Vincent de Beauvais este cel mai faimos encicloped al secolului al XIII-lea, dar nu singurul sau primul Interesul constant al britanicilor pentru cercetarea științifică, care, pe lângă opera lui Roger Bacon, este evidențiat de tratatul "Despre mișcarea inimii" ("De motu cordis"), scris ca Alfred de Sareshel (Alfredus Anglicus, Alfred al Angliei), a adus la viață o enciclopedie de alt fel, dedicată în principal științelor naturii folosind noile cunoștințe greco-arabe Aceasta este lucrarea "Despre proprietățile lucrurilor" ("De proprietatibus rerum") a lui Bartolomeo al Angliei ***, finalizată până în și dedicată în principal științelor naturii, unde s-au folosit cunoștințele nou descoperite ale grecilor și arabilor Originar din Brabant, Thomas din Cantempre ****, dominican, ca Vincent din Beauvais, nu a fost doar moralist, autorul lucrării "Binele comun al albinelor" ("Bonum universale de apibus"), ci și autorul tratatului "Despre natura lucrurilor" Exilul literelor frumoase ("De natura rerum", c ), care a continuat în secolul al XIII-lea tradiția lui Alexandru Neckam, Rabanus Maurus și Beda Venerabilul Dar în toate aceste cazuri, vorbim de păstrarea genului asociat cu nevoile de exegeze biblice și de predicare religioasă Astfel de scrieri au rămas străine de programele universitare obișnuite, așa cum au fost concepute în secolul al XIII-lea Cât despre belles-lettres propriu-zis, ea a dispărut aproape complet la Universitatea din Paris După ce a stăpânit odată gramatica latină, a fost necesar să citești bine mai multe texte; era și o Biblie și o liturghie în latină Dacă erau cititi autori clasici, atunci ei nu însemnau nimic în programele universitare Se pare că mai des s-au orientat către lucrări pseudo-clasice ale secolului al XII-lea, precum Alexandrides de Lille a lui Gauthier, o poezie din de versuri hexametrice, scrisă aproximativ în - și dedicat isprăvilor lui Alexandru cel Mare; la începutul secolului al XIV-lea, Pseudo-Henric de Gent, citind-o, s-ar plânge în tratatul său Despre scriitorii ecleziastici (De scriptoribus ecclesiasticis) că i-a citit pe cei din vechime degeaba Un alt popular a fost "Tobius" de Matthieu din Vendôme, scris ca Dacă ne amintim de venerația clasicilor în școlile din Chartres din secolul al XII-lea, atunci declinul profund al studiului lor în secolul al XIII-lea devine evident Întrucât latina a rămas limba științei în instituțiile de învățământ, un minim de lecții de gramatică era obligatoriu, dar acest minim dădea foarte puțin, după cum se vede citind lucrările celor care l-au primit Deoarece studiul logicii a început cât mai devreme posibil, a fost necesar să se reducă studiul literaturii prin orice mijloace Cu toate acestea, un exemplu prost a fost dat de secolul al XII-lea Pe la , Peter Gelius* a stabilit gramatica latină în hexametri Motivat de preocupările legate de mnemonică, gramaticul din Orléans Mathieu din Vendôme a predat în Ars versificatoria poezie până la arta versificaţiei O astfel de "mecanizare" a învățământului literar a devenit deosebit de clară la începutul secolului al XIII-lea Au apărut "Poetria nova" (c ) a englezului Geoffrey de Vinsof (Vinsault) și "Laborinthus" al lui Evrard Germanul (c ) Aici vorbim doar de o schimbare a metodelor de predare, dar a fost însoțită de un alt fenomen care a afectat însuși spiritul studiului clasicilor Sub influența logicii, "a transformat treptat gramatica într-un studiu speculativ" În loc să apeleze la cei mai buni autori latini, gramaticienii au început acum să rezolve problema cu ajutorul regulilor logicii pentru a explica orice întrebare obscure Priscian nu putea satisface aceste noi nevoi Iată cum este descrisă situația într-o glosă dintr-un manual nou: "Valoarea cărții lui Priscian suferă foarte mult din cauza faptului că el nu explică gramatica folosind toate mijloacele disponibile Astfel, el citează multe construcții fără a explica motivele construcției lor ("unde constructiones multas dicit, quarum tamen causas non assignat") și bazându-se doar pe autoritatea vechilor gramatici Drept urmare, el nu predă ("non docet"), pentru că doar el învață cine arată motivele pentru ceea ce spun ei "(L J Petow) Nu a fost doar o schimbare, a fost o revoluție Deoarece scopul gramaticii este utilizarea corectă a limbajului, ea se bazează pe practica lingvistică și, prin urmare, pe autoritate A abandona principiul autorității în gramatică pentru a-l înlocui cu o demonstrație a regulilor cu indicarea motivelor acestora înseamnă a transforma această artă într-o știință diferită de altele, inclusiv logica Odată formulat acest principiu, din el au urmat tot mai multe concluzii Primii au apărut doi gramaticieni, în ale căror scrieri se remarcă clar influența acestui nou spirit - Alexandru de Villedieu cu Cursul său teoretic (Doctrinale) și Evrard de Bethune, autor al cărții Imitația grecilor (Graecismus) Se așteptau la un zgomot Cap VIL greacă, și arabă, influență în secolul al XIII-lea și fondarea universităților succes Priscianus și Donatus au rămas în programul Facultății de Arte până în secolul al XIV-lea, iar în el au fost introduse "Doctrinale" și "Graecismus" în Conform scrierilor acestor gramaticieni la Deventer*, tânărul Erasmus va învăța latina din Frații în viața comună Următorul pas în această direcție a dus la alcătuirea unor tratate, care nu mai erau doar lucrări de gramatică explicativă, ci expuneri ale științei limbajului, formulate și construite rațional a priori Această știință este de obicei numită logica limbajului (germană: Sprachlogik), dar una dintre lucrările în care este expusă are poate o denumire mai bună - "Gramatica speculativă" ("Grammatica speculativa") În sensul obișnuit și tradițional, obiectul gramaticii este conformitatea vorbirii cu anumite reguli Cunoașterea gramaticii unei limbi înseamnă cunoașterea regulilor care vă permit să vorbiți acea limbă fără erori Câte limbi - atâtea gramatici legate de ele Cu toate acestea, autorii gramaticii secolului al XIII-lea au observat că orice gramatică pune două tipuri de probleme: unele se referă la fiecare limbă specifică (ebraică, greacă, latină, arabă etc ), altele sunt comune tuturor limbilor, deoarece, în ciuda toate diferențele lor, îndeplinesc aceeași funcție - exprimă cu ajutorul cuvintelor conținutul unei singure minți universale Structura minții impune limbajului anumite moduri de exprimare, desemnări (modi significandi), care trebuie respectate în toate limbile, indiferent de caracteristicile fiecăreia Obiectul gramaticii speculative este tocmai studiul acestor reguli universale, pe baza cărora se construiește expresia vorbirii oricărei gândiri umane, modalități și nuanțe de semnificații transmise prin cuvinte Gramatica înțeleasă astfel nu poate fi decât universală Roger Bacon a spus cu accent: "Gramatica este în esență aceeași în toate limbile, deși supusă variațiilor accidentale" ("Grammatica una et eadem est secundum substantiam, in omnibus linguis, licet accidentaliter varietur") Un autor anonim al secolului al XIII-lea vorbește în același spirit: "Cine cunoaște gramatica unei limbi cunoaște gramatica alteia în ceea ce privește cel mai esențial lucru în gramatică în general Faptul că nu poate nici să vorbească această limbă și nici să-i înțeleagă pe cei care o vorbesc se explică prin diferența dintre cuvinte și forme, care este întâmplătoare în raport cu gramatica "(J Vallerand) Semnificația filozofică a acestei reforme este evidentă, dar pericolul ei pentru cultura clasică este, de asemenea, evident Umanistul poate fi de acord că diferențele dintre gramatica greacă și cea latină sunt complet întâmplătoare, dar pentru el aceste diferențe sunt de mare importanță A cunoaște o gramatică universală care nu face posibilă înțelegerea vreunei limbi înseamnă a avea cunoștințe care, fără îndoială, sunt valoroase ca atare, dar inutile pentru studiul literaturii Cu cât mai valoroasă pentru umanist este cunoașterea acestor accidente lingvistice, care sunt însăși țesutul din care sunt tăiate limbile reale! Ei sunt cei care trebuie pătrunși pentru a-i simți pe adevăratele Horațiu și Vergiliu chiar și în nuanțele evazive Numai cunoașterea gramaticii concrete ne deschide tezaurul culturii clasice - și este o condiție necesară pentru umanitatea rafinată (politior humanitas), care este scopul cel mai înalt al educației Schimbarea de orientare în studiul gramaticii care a avut loc în secolul al XIII-lea poate fi rezumată după cum urmează Până atunci, dialectica și gramatica existau una lângă alta, ca două dintre cele șapte arte liberale, care erau studiate cu scopul de a stăpâni elocvența, inseparabilă de înțelepciune De acum înainte, gramatica a fost din ce în ce mai absorbită de logică, iar gramatica a devenit o introducere filozofică în studiul acesteia din urmă, în loc să fie o introducere în studiul literar al capodoperelor antice Lucrările care conțin expunerea acestei noi științe sunt încă insuficient cunoscute, dar se poate face o idee despre "Summ" Exilul literelor frumoase modalități de notație" ("Summa modorum significandi") de Siger din Courtrai* și "Gramatica speculativă" ("Grammatica speculativa") a lui Thomas din Erfurt, care multă vreme a fost atribuită lui Duns Scotus Pe lângă aceste lucrări publicate, existența "Summa grammaticae" a lui Roger Bacon și o serie de "sume", sau tratate, "Despre căile desemnării" ("De modis significandi") de Michel de Marbe, Martin din Dacia, John Dacian, Boethius Dacian**, Thomas Occam și alții (M Grabman) Subiectul acestor lucrări este același cu cel al gramaticilor antici, dar părțile de vorbire sunt studiate în ele ca modalități de exprimare (desemnare), adică din punctul de vedere al capacității lor de a exprima diverse aspecte ale ființei și gândire Există trei grupe de modalităţi corespunzătoare: modurilor de existenţă (fiinţă, accident etc ), care sunt studiate de metafizică (modi essendi); modalități de a cunoaște că studiază logica (modi inteligendi); moduri de notare studiate prin gramatică (modi significandi) Înțeleasă în acest fel, ideea unei gramatici universale a avut un viitor promițător, iar astăzi are deja o istorie lungă, dar nu ar trebui să fie surprinzător că primii oponenți ai acesteia au fost umaniștii Renașterii Alexander Hegius, profesorul lui Erasmus la Deventer, despre care acest elev dificil a vorbit cu recunoștință, va scrie invectiva "Contra eos, qui modorum significandi notitiam credunt grammatico necessariam, qui novo nomine modistae vocantur"*** Belles-lettres au devenit câmpul de luptă al partidelor tocmai pentru că în secolul al XIII-lea a pierdut ceea ce avea să câștige din nou mai târziu S-ar putea să fi existat mai multe motive pentru declinul "elocvenței" în universități, în special la Paris Adesea a arătat ostilitatea față de păgânism și literatura antică romană, care a lovit, ca o epidemie, lumea creștină În Pro-Dog lui "Ecclesiale" Alexandru din Vildieu folosește acest argument în favoarea gramaticii logice a Parisului și împotriva gramaticii clasice a lui Orléans Aproximativ în ^- scrie: "Orleans ne învață sacrificii către zei păgâni, respectarea sărbătorilor lui Faun, Jupiter și Bacchus Acesta este locul fatal al infecției, pe care, potrivit lui David, un sfânt nu ar trebui să stea dacă vrea să evite învățătura blestemata a Orleansului, care se răspândește printre oameni ca o boală contagioasă Nimic contrar Scripturii nu poate fi predat" Faptul este evident, dar suspiciunea lui Peter Damiani și a multor alții față de autorii clasici nu a împiedicat studiul acestuia din urmă în școlile din Chartres Iar cei care au condamnat lectura lui Vergiliu nu au fost mai generoși în ceea ce privește logica Alexandru de Villedieu este un astfel de adversar care folosește ca armă tot ce-i vine la îndemână Aici vorbim despre un argument care este luat ca o întărire Ca unul dintre motivele declinului educației clasice în secolul al XIII-lea, ele indică, de asemenea, interesul tot mai mare pentru știință în acea epocă, care a fost exprimat de lucrările lui Albert cel Mare și Roger Bacon, precum și către dezvoltarea educației în domeniul dreptului și medicinei care era necesar pentru practică Fără îndoială, aceste motive explică parțial situația, dar știm că Herbert Aurillacsky, ale cărui lucrări de matematică au fost republicate în de Bubnov, a ars de dragoste pentru clasici Roger Bacon a fost un admirator pasionat al lui Seneca, iar știința pe care el însuși și Albertus Magnus i-au recomandat să o studieze era încă aceeași dialectică, studiată în afara universităților, de la care i-a alungat pe antici Triumful logicii quadriviene a suferit nu mai puțin decât gramatica Cât despre noul val în studiul medicinei și al dreptului, cu siguranță a făcut prejudicii studiului literaturii, dar Roger Bacon a protestat neobosit împotriva acestei pagube, mult mai grave decât cele pe care aceste discipline l-au cauzat teologiei În secolul al XIII-lea se predau în toate universitățile Șef al influenței VIL grecești și arabe în secolul al XIII-lea și fondarea universităților teta, în vreme ce mai mult de jumătate dintre ei nu aveau facultăţi teologice (G Denif-le) Faptul este neașteptat Dar nu a împiedicat teologia să atingă succese uimitoare în secolul al XIII-lea, iar în ceea ce privește dreptul, câți umaniști s-au dovedit a fi printre juriștii italieni la începutul secolului al XIV-lea! Cu toate acestea, există doar o alianță ocazională împotriva unui inamic comun După cum spunea Giraud de Cambrai în lucrarea sa "Perla Bisericii" ("Gemma ecclesiastica", XXX, ), dacă jurisprudența nu ar fi fost abuzată, atunci logica nu ar fi fost abuzată ("de litteraturae defectu ex legum humanarum et logices) abusu proveniențe" *) Rolul principal și fatal în opoziția față de literatură l-a jucat, fără îndoială, logica (J Petow) În acea epocă, în școlile din Occident a apărut o adevărată revoltă a logicii împotriva celorlalte șase arte liberale, urmată de preluarea de către filozofia lui Aristotel a facultăților de arte existente Pentru a localiza această răzvrătire, teologia a luat poziția înțeleaptă de a se plasa în fruntea filozofilor Ea a devenit comandantul lor, dar asta a necesitat să-i urmeze Și vedem că în acest moment teologia de tip patristic, toate impregnate de "elocvența" clasică, face loc așa-numitei teologii "scolastice", ale cărei metode sunt dictate de dialectică Prin urmare, secolul al XIII-lea a marcat un punct de cotitură în istoria teologiei creștine Teologia scolastică a putut profita de succesele obținute de filozofie pentru a întineri și a îmbunătăți metodele de prezentare Fundamental fidelă tradițiilor pe care le păstrase intacte prin constituirea ca știință, noua teologie a profitat de succesul filozofiei și chiar a contribuit la el, unindu-se într-o oarecare măsură cu filosofia, de care gramatica nu putea decât să sufere prejudicii: a făcut nu au propedeutica firească a teologiei Sf părinţilor, în timp ce logica a devenit propedeutica firească a noilor învăţături teologice De ce a supraviețuit cultura latină căderii Imperiului Roman? Pentru că datorită Bisericii, ea a păstrat intactă vechea teologie creștină romană - teologia lui Ambrozie, Ciprian, Augustin și Grigorie cel Mare Dimpotrivă, de îndată ce teologia a început să-și caute metodologia în logică, filozofia dialectică a lui Aristotel a înlocuit în mod firesc gramatica în școlile din Occident Reglementările universitare din secolul al XIII-lea ne permit să urmărim principalele etape ale acestei schimbări Gramatica ca atare a început să se bifurce: o parte din ea era o etapă pregătitoare pentru studii la universitate și corespundea "educației copiilor" ("institutio puerilis") a educatorilor antici romani; cealaltă parte, deja predată la universitate, era gramatica "logicienilor care predau artele liberale", așa cum se spunea în într-o scrisoare de la Universitatea din Toulouse În același an, această universitate fixează salariul maeștrilor în artă - de mărci pe an, iar gramaticienilor simpli - mărci De parcă trimiși pe holul universității cu materia lor, acești profesori au simțit că gramatica predată de logicieni este și ea retrogradată pe fundalul curriculum-ului principal Aprobată la începutul anului , Carta "Națiunii engleze" a Universității din Paris prevedea un termen de studiu de ani la Facultatea de Arte Programul a inclus șapte lucrări ale lui Aristotel și "Cartea celor șase principii" ("Liber sex principiomm") atribuite lui Gilbert de Porretan * * Priscian a fost reprezentat de o Gramatică din opt; nu a fost menţionat nici un autor clasic Carta Facultății de Arte, din martie , prevedea studiul aproape a tuturor lucrărilor lui Aristotel: despre logică, etică, fizică, metafizică, "Despre animale" ***, "Despre cer și pământ", " Despre suflet", "Despre înfățișare și deteriorare", "Despre simțuri și senzual percepute", "Despre somn și veghe", "Despre amintire și reamintire" La aceasta s-au adăugat scrierile "Cartea celor șase principii", "Cartea cauzelor", "Despre săptămâni" ("De hebdomadibus") de Boethius, precum și "Cartea diferenței dintre spirit și suflet" , atribuit lui Costa ben Exilul literelor frumoase Luke (către Konstabulin) Numai Priscian se poate opune acestui atac furtunos al filozofiei gramaticale După cum este ușor de observat în regulamentele Universității din Toulouse din , potrivit cărora patru ani academici s-au desfășurat conform aceluiași program, Priscian a fost eliminat în grabă deja în primul an ("Priscianus minon>) *, dedicându-se doar o oră pentru el, și nu în fiecare zi În aceste programe nu era deloc loc pentru studiul clasicilor: se termina înainte de a intra la universitate Există martori la această stare de lucruri Chiar în Universitatea din Paris, belles-lettres și-au găsit apărătorul în persoana lui Jean (John) de Garland S-a născut ca în Anglia, în - a fost elevul lui Ioan de Londra, stabilit la Paris în jurul anului , posibil în Rue Garland, al cărei nume, așa cum se crede uneori, l-a luat drept nume Ca și pe vremea lui Alcuin, un englez a venit să susțină gramatica pe moarte în Franța; dar, spre deosebire de Alcuin, Jean de Garland nu a plâns niciodată despărțirea de patria sa "Anglia este mama mea, iar Franța este doica mea", scrie el în cartea sa "Despre triumfurile Bisericii" ("De triumphis Ecclesiae"), "dar o iubesc pe doica mai mult decât pe mama mea" Așa că latinistul mai putea suporta atmosfera logică a Universității din Paris În timpul tulburărilor și grevei din , Jean de Garland a emigrat la Toulouse și a fost unul dintre cei doi profesori de acolo care predau gramatică pentru mărci pe an Întors la Paris în , a predat acolo până la moartea sa, a cărei dată nu este cunoscută și care a fost împinsă succesiv înapoi la , , și Jean de Garland a fost un scriitor destul de prolific Este autorul a două tratate de muzică - O introducere în contrapunct pentru începători (Introductio in contrapunctum pro rudibus) și A Treatise on Smooth Singing (Tractatus de cantu plano) - și este, de asemenea, compilatorul Dictionarius (Acest nume a indicat pentru prima dată exact tipul de publicație la care înțelegem astăzi prin "cuvinte rem"; totuși, cuvintele din el nu erau aranjate în ordine alfabetică, ci grupate după subiect și subiect ) Jeande Garland a fost și autoarea dicționarelor Dictionarius metricus în versuri A scris mai multe poezii, printre care epopeea "Triumful Bisericii" ("De triumphis Ecclesiae"), faimoasa "Morală a cărturarilor" ("Morale scolarium") și "Epitalamy", sau "Cartea Fecioarei Maria" "("Liber Virginis Magiae") În prologul celui din urmă, Jean povestește despre un pelerinaj în țara filosofiei și a celor șapte arte, despre modul în care Dumnezeu a inspirat înțelepciunea sfinților antici, cum ar fi Avraam, care a învățat astronomia egiptenilor, Socrate, care a atins cunoștințele despre Dumnezeu adevărat ("in veri Dei cognitionem studio penetrasse")**, Platon, care a folosit cu succes Cărțile lui Moise Mai târziu, romanii au moștenit de la greci cunoașterea celor șapte arte liberale Horace scrie ("Mesaje", cartea a II-a): "După ce a fost luată Grecia, a început să fie un cuceritor sălbatic și a adus artele sălbatice ale Latiului"*** Ulterior, cunoștințele "transalpine" au fost stabilite la Paris Englezul de Garland nu-l pomenește pe Alcuin și se mărginește să afirme că tocmai din Paris curge acum filosofia care, ca un izvor viu, fecundează Occidentul: "Jam ita gradatim transalpinavit în Galliam philo-sophia Parisius, ibique velut fons emergens vivis purissimis totum irrigat occidentem" Totuși, tocmai acolo, în centrul cunoștințelor filozofice, Jean (John) de Garland se plânge de declinul literaturii În Morala savanților ( ), el regretă că muzele de acolo au tăcut și păreau amorțite Cunoștințele utile sunt în vogă - drept și medicină, iar oamenii nu mai sunt interesați de lucrurile care nu privesc banii Totuși, artele liberale sunt bune în sine, este doar nedemn să abuzezi de ele Și dacă nu există nicio dorință ca Regina Teologia să fie în cele din urmă supusă de slujitorii ei - artes liberales, atunci trebuie să venim urgent în ajutorul artelor libere în declin: "Să stăm de pază! Șeful VIL influențele grecești și arabe în secolul al XIII-lea și întemeierea universităților Demonul lucrează zi și noapte pentru a distruge Universitatea din Paris, dăunează învățăturii celor șapte arte liberale, acei asistenți la teologie, și seamănă cenușă în loc de lumină Citiți înșiși scriitorii, îi sfătuiește pe studenți; evitați manuale atât de slabe precum Doctrinale lui Alexandre de Villedieu și Graecismus al lui Bethune, este ca și cum ați bea otravă sub pretextul laptelui: "O astfel de amăgire a Universității din Paris trebuie eliminată cât mai este timp Este necesar să se adopte o lege care să restabilească drepturile scriitorilor antici care au fost uitați Acest martor ocular al declinului studiului clasicilor în secolul al XIII-lea a fost vestitorul învierii sale Această declarație a fost și mai tare în poezia curioasă în limba franceză, Bătălia celor șapte arte, de Henric de Andely, care, se pare, a fost scrisă în al doilea sfert al secolului al XIII-lea Paris și Orléans nu sunt de acord cu privire la ceea ce ar trebui predat Parisul este în favoarea logicii, îi numește pe autorii antici "hacks" ("autoriaux"), iar pe clericii din Orleans - "fete cu antet" ("grammairiaux") Orleans îi consideră "scriitori" și numește dialectica "cine-ca-lectică" ("quiqueliquique") De fapt, "Logica ține clerul în mâini", în timp ce Gramatica convoacă trupele Ea își ridică steagul și adună forțele lângă Orleans În rândurile sale, pe lângă gramaticienii antici și moderni - Priscian, Donatus, Alexandru de Vildier și Evrard de Bethune - o întreagă cohortă de poeți antici și medievali: Homer, Vergiliu, Lucan, Statius, Terence, Ovidiu, Horațiu, Persius, Juvenal , Seneca, Martial, Ioan din Hauteville, Matthieu din Vendôme, Alan din Lille, Bernard Sylvester Heinrich de Andely nu vede acolo doar reprezentanți ai unui grup de scriitori antici și unul de scriitori moderni: aceasta este aceeași poezie latină care continuă pentru el fără întrerupere de la Vergiliu până în secolul al XIII-lea La rândul ei, logica adună forțe lângă Montlhery Ei sunt conduși de Pieron (Pierre de Courtenay), Leit ai cărei bărbați - Jean le Page (John Pagus), Pointlane de Gamache și Nicole (Nicholas din Paris) - au instalat două vehicule de luptă pe car - Triva și Quadriva Degeaba au crezut că Heinrich din Andeli apăra aici cauza "a lui" El rămâne neutru Într-adevăr, gramatica trivia a trecut de partea inamicului, așa cum o demonstrează versetele - din poem: "Et la gent Grammaire perverse Ronț lessie Claudien et Perse, Deux molt bons livres anciens, Les meillors aus gramairiens, Tuit font la contralietez De la bone ancienetez"** În continuare vedem că mai mulți dezertori luptă împotriva Gramaticii, printre ei Boethius și Macrobius; dar, apropo, nu-l urmăresc decât pe trădătorul dezgustător - Barbarie Acest nume denota a treia parte a "Ars grammaticae" de Donatus ("Donatus major" ***) Barbaria a fost complet dedicată Gramaticii, dar studiul ei separat a fost impus de carta Facultății de Arte De atunci, s-a instalat în Logic și, prin urmare, luptă pentru ea împotriva Gramaticii: "Mes ii maintenoit celle guerre, Qu'el pais Logique avait terre" (art - )**** Așadar, suntem prezenți la revolta gramaticii logicizate a secolului al XIII-lea împotriva literaturii Dar vedem că Henric de Andeli nu pledează pentru cele șapte arte liberale în totalitatea lor, ci doar pentru studiul scriitorilor antici Cu fiecare ocazie, el trage săgeți în astronomie, aritmetică și geometrie, demonstrând astfel că îl interesează doar vechea gramatică Este această gramatică, gramatica lui Bernard de Chartres, pe care o are în minte atunci când o contrastează - într-un singur vers al poemului, pe care l-a atins cu acoperișul său Exilul literelor frumoase poezie vechi, - la artele pretențioase care s-au refugiat în castelul din Montlhéry: "Et de ce firent elles savoir Qu'els aiment les choses hautaines, Et Gramaire aime les fontaines" (Art - )* În urma a două bătălii, întorsăturile clovnești pe care Heinrich le descrie colorat, Grammar este învinsă Logica trimite un armistițiu cu o ofertă de pace, dar bietul nu știe gramatică Prin urmare, nu se poate explica și, rușinat, se întoarce la Montlhery, unde, pentru a-l consola că nu știe să meargă corect, astronomia vrea să-l învețe să zboare Ce vrei? Așa este moda Dialectica a început să fie predată înainte de vârsta de cincisprezece ani: "Logica este aur pentru copii" (Art ) Incapabil să o alunge pe Logic din turnul ei, de unde face ieșiri cu "Sophismata" și "Insolubilia" **, Grammar părăsește câmpul de luptă și se refugiază între Orleans și Blois De ce s-a dus în Île-de-France? Ea nu cunoaște pe nimeni acolo Unii englezi și germani sunt încă puțin interesați de Gramatică, dar dacă lombarzii cu zelul lor ar fi păstrat-o, l-ar fi sugrumat Și totuși, nu dispera! Toate acestea sunt temporare: "Dusqu'a XXX ans si se tendront Tant que noveles genz vendront, Qui recorront a la Gramaire, Ainsi comme l'en soloit faire Quant fu nez Henri d'Andeli" (Art - )*** Această imagine a Universității din Paris este remarcabil de exactă Vedem că clasicii sunt aici în condei, că studenții Facultății de Arte nu sunt interesați decât de filozofie ("Et li arcien n'ont mes cure Lire fors livres de nature", vv - ), vedem teologie, care "Augustin, Ambrozie, Grigore, Ceronim, Necaz, Isidore "convinge să stea departe de luptă, și singura persoană care a rămas fidelă literaturii Fiind în exil și visând că literatura va fi din nou amintită, mizează pe generația următoare Heinrich din Andeli a fost un profet bun Generația la care se aștepta avea să apară nu treizeci de ani, ci aproximativ șaptezeci de ani mai târziu, în clasa unui gramatic modest din Carpentras, când urechile unui băiețel de nouă ani pe nume Petrarh au auzit armonia lui Cicero LITERATURĂ Paetow LJ Cursul de arte la universitățile medievale cu referire specială la gramatică și retorică Champaign (Illinois, SUA), (n ); Far al Edm Artele poetice ale secolelor XII și XIII P , ; Lehmann P Pseudo-Antica Literatură medievală Leipzig, ; Baldwin Ch Sears Retorică și poetică medievală NY, ; Rand EK Clasicii în secolul al XIX-lea // Speculum, , p - (vârfurile de lance engleze); Russel J C, Hieronimus J P Poemele latine mai scurte ale maestrului Henric de Avranches referitoare la Anglia Cambridge, Massachusetts, În domeniul gramaticii speculative, punctul de plecare este cartea: Grabmann M Die Entwicklung der mittelalterlichen Sprachlogik // Mittelalterliches Geistesleben Mtinchen, , Bde - ; bd , S - ; vezi şi: Wallerand G Les oeuvre£ de Siger de Courtrai Louvain, (studiu foarte important); Thurot Ch Notices et extraits de divers manuscrits latins pour servir ă l'histoire des doctrines grammaticales du moyen âge R, (clasic) Jean (John) de Garlande: Paetow LJ The Morale scolarium of John de Garlande Berkeley (California), Heinrich of Andely (Henri d'Andely): Paetow LJ Bătălia celor șapte arte Berkeley (California), (analiza, text francez și traducere în engleză) CAPITOLUL OPT Filosofia în secolul al XIII-lea Secolul al XIII-lea nu este doar epoca teologiei scolastice în adevăratul sens al cuvântului, ci și epoca în care s-a dezvoltat filosofia, care mai târziu va fi numită cu același nume; în secolele XVI-XVII avea să devină baza educaţiei filozofice Prezentă într-o formă completă, de exemplu, în manualele școlare ale Tole (Tolet), Rubio (Rubio) și Conimbricenses (Conimbricenses) *, filosofia școlară este izbitoare în uniformitatea ei De atunci, vom vorbi despre aristotelismul creștinizat și despre o metodă profund dialectică, a cărei inutilitate va fi denunțată de Francis Bacon și Descartes într-o cursă Dar secolul al XIII-lea a fost momentul formării filozofiei scolastice și apoi, în ciuda monotoniei limbii în care a fost expusă - căci era aproape imposibil să distingem latina traducerilor lui Aristotel de textele arabe și din greacă - extrem de diversă puncte de vedere au apărut pe aproape toate problemele Începutul acestei mișcări ideologice a fost pus prin predarea la Facultatea de Arte, unde profesorii nu aveau altă sarcină decât să comenteze sau, după cum se spunea atunci *, "să citească" elevilor lor toate tratatele cunoscute ale lui Aristotel În condițiile libertății predării orale, au fost apoi rostite nenumărate discursuri, iar unele dintre ele ar fi putut avea o influență decisivă asupra unor minți mari, pe care nu le vom ști niciodată Dintre comentariile scrise ale Masteraților în Arte, multe nu au fost încă publicate și destul de multe au fost serios studiate Este imposibil de prevăzut ce va rezulta studiul lor și dacă va schimba opiniile actuale asupra istoriei ideilor în secolul al XIII-lea Fără îndoială i-ar fi îmbogățit, dar nu trebuie uitat că teologii au comentat și despre Aristotel pentru propriile lor nevoi; prin urmare, este incredibil că, în urma unui studiu amănunțit al operelor supraviețuitoare ale maeștrilor de artă din acea epocă, comentariile lui Aristotel au putut fi găsite, comparabile - în semnificația lor pur filozofică - cu De la Guillaume de Auvergne la Henric de Gent mentari ai unor teologi precum Roger Bacon, Albertus Magnus, Thomas Aquinas și Duns Scotus, pentru a numi doar câțiva dintre cei mai mari Motivul este simplu În măsura în care filosofia secolului al XIII-lea a fost mai mult decât o simplă interpretare a lui Aristotel, a fost reinterpretarea sa de către creștini Scânteia creatoare a apărut de obicei din contactul și, uneori, din ciocnirea filozofiei grecești cu Revelația creștină Dacă filosofia în sensul propriu s-ar putea naște din combinarea acestor cauze, atunci studiul acestui proces este cu siguranță o problemă dificilă și necesită multă muncă din partea filosofilor Tot ce poate spune istoria despre asta este că faptul este posibil dacă s-a întâmplat DIN GUILLOM DE AUVERGNE ÎNAINTE DE HEINRICH DE GENT Eforturile lui Gundissalin de a include în predarea filozofiilor evreiești și arabe recent descoperite au scos la iveală dificultățile acestei întreprinderi și riscul pentru credința creștină în acest sens Instrucțiunea oficială a Papei Grigore al IX-lea către teologii parizieni, din iulie , de a preda teologia curățată de orice știință seculară ("sine fermento mundanae scientiae") și lipsită de orice invenție filosofică ("non adulterantes verbum Dei philosophorum figmentis") , cu greu putea fi realizată în mediul universitar, unde aceste "ficțiuni" au fost de fapt studiate Mulți voiau să se întoarcă și pur și simplu să se întoarcă la artele libere, dar acest lucru s-a dovedit a fi imposibil Deoarece nimic nu putea opri impulsul de a studia filosofia, teologii nu au văzut nimic mai bun decât să-l ia sub conducerea lor Primele eforturi în această direcție sunt încă puțin cunoscute Cel mai vechi dintre ei aparțin, aparent, sfârșitului secolului al XII-lea Acestea sunt Glosele și comentariile maximelor de Petru de Poitiers*, care a predat teologie la Paris între și și a făcut aluzie cel puțin o dată la Metafizica lui Aristotel și Suma teologică a lui Simon de Tournai (d c ), care cunoștea deja Fizica Dar acestea sunt lucrări de natură aproape exclusiv teologică, unde problemele filozofice sunt menționate doar în treacăt și destul de rar Același lucru se poate spune despre tratatul Summa Aurea al lui William de Auxerre, care a murit în , la ceva timp după ce fusese numit de Grigore al IX-lea în comitetul pentru corectarea scrierilor lui Aristotel Studii recente au relevat originalitatea interpretării sale a unor probleme morale, precum liberul arbitru, virtutea, legea naturală (O Lotten) Alte studii efectuate asupra operei Summa de Bono de Philip Chancellor (d ), încă nepublicată, au arătat că acest autor are onoarea de a scrie primul tratat despre proprietățile transcendentale ale ființei - unul, adevărat și bun (A Pouillon) Deci în acest caz vorbim despre o problemă filozofică tipică, pe care Filip o consideră în această calitate, dar în același timp o include organic într-o lucrare pur teologică Apropo, erQ apelul la Aristotel și la filozofii arabi este suficient pentru a demonstra că din acel moment, teologia creștină nu a mai putut evita să-i întâlnească În cele din urmă, "Summa o Good" a lui Filip trezește un interes aprins ca verigă în enorma lucrare colectivă pe care "Suma" și "Comentariile la maxime" o reprezentau în secolul al XIII-lea Ele nu pot fi considerate izolat, toate sunt legate între ele prin o mie de secrete complicate; cercetările scrupuloase efectuate de erudit ne permit uneori să găsim un indiciu pentru unele dintre ele Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea Philip Cancelarul îi urmează lui William de Auxerre, eforturile învățate ale lui Ioan (Jean) de La Rochelle și ale altora după el se vor baza pe eforturile lui Filip, Albertus Magnus va extrage mult din scrierile lui Ioan de La Rochelle Astfel, urmându-se, criticându-se și completându-se, acești oameni vor stabili planul lucrării pe care Sf Toma d'Aquino Publicarea lucrărilor încă nepublicate ale acestor teologi ar putea corecta în curând perspectiva, dar până acum Guillaume Auvergne* rămâne cel mai important nume dintre oamenii de știință de la începutul secolului al XIII-lea S-a născut în jurul anului la Aurillac, a fost profesor de teologie la Paris, iar în a fost sfințit de Grigore al IX-lea ca episcop al Parisului (de unde și numele său, Guillaume de Paris); Guillaume a murit în , lăsând în urmă o moștenire teologică considerabilă, care este o mărturie vie, originală și extrem de instructivă a stării de lucruri în lumea învățată la acea vreme Pentru istoria filozofiei, cele mai interesante tratate ale sale sunt De primo principio (c ), De anima ( ) și De universo (între și ) Poziția pe care a ocupat-o în pragul secolului al XIII-lea evocă o dorință irezistibilă de a vedea în el un fel de vestigitor, dar alături de poziții necondiționat adevărate, și-a făcut și iluzii În modul său de gândire și stil, Guillaume aparține sfârșitului secolului al XII-lea - el exprimă o reacție oarecum platoniciană și augustiniană la filozofia arabă; nimeni în acest secol nu știa despre asta, cu excepția lui Gundissalin, care nu a avut timp să o aprecieze Guillaume nu a scris în scopuri didactice Liber de toate restricțiile dialectice și pedagogice, felul lui de a vorbi nu este atât oratoric, cât și colocvial, și de aceea îl cunoaștem atât de bine Vioi, plin de suflet, uneori sarcastic atunci când discutăm idei, ne anunță dacă suntem încă nu știm că se pricepe la alegerea vinurilor: Angers, Saint-Pourcin și Auxerre sunt trei dintre băuturile sale preferate; Dintre acestea, este suficient să cunoști două pentru a avea încredere în al treilea În plus, este un mare povestitor Dintre aceștia, toată lumea știa cel puțin unul - cel pe care "Episcopul de Paris Guillaume" i-a spus Sfântului Ludovic, care i-a spus-o lui Juan-ville, de la care am aflat despre ea; acolo vorbim despre un maestru de teologie care nu putea crede în sacramentul altarului** "cum ne învață Sfânta Biserică despre el" În cele din urmă, este un francez și se poate chiar încerca să trageți de aici concluzia că este un om al secolului al XII-lea Desigur, ar fi o exagerare să spunem că secolul al XII-lea a fost un secol francez Dar în ea au domnit doi francezi - Abelard și Bernard de Clairvaux, prima dintre acele perechi de frați inamici pe care îi întâlnim în toate punctele de cotitură ale gândirii franceze De exemplu, este și Descartes și Pascal Unul dintr-o astfel de pereche a îndreptat pasiunea inimii în slujba rațiunii, celălalt - o minte strălucitoare în slujba sentimentului religios Desigur, Guillaume era diferit, dar el este ultimul dintre ei pe care istoria teologiei și filosofiei din secolul al XI-lea nu poate trece în tăcere Ca instituție a Bisericii și pe cât este de catolic, Universitatea din Paris a fost un fel de "casă de compensare" a comunicării intelectuale în creștinism Prin urmare, este firesc ca străinii să lucreze și să învețe în el și nici măcar nu este greu de înțeles de ce străinii celebri au constituit majoritatea în ea Cu toate acestea, este dificil de explicat de ce nu a existat un singur francez printre ei: Alexandru de Gael, Roger Bacon și Occam - englezii; Duns Scott - scoțian Albert cel Mare și Eckhart sunt germani; Bonaventura și Toma d'Aquino sunt italieni; Henric de Gent-belgian* **; dacă ne amintim de Siger al Brabantului și Boethius al Daciei, atunci va trebui să fim de acord că, în afară de Amalric din Viena la începutul secolului, Franța nu a produs mari dizidenți, a căror apariție este inevitabilă într-un asemenea mediu Cuibărit confortabil în atmosfera rarefiată a logicii, având încredere în ea, cât putea De la Guillaume de Auvergne la Henric de Gent pentru a privi experiența vieții interioare, construcțiile dialectice impresionante au dus Franța în confuzie; și de aceea nu este deloc întâmplător ca ultimul rod al marii opere franceze din secolul al XIII-lea, tratatele lui Guillaume de Auvergne, să fi fost reflecția critică a unui teolog de școală veche asupra filosofiei arabe nou descoperite Dar cel puțin în acest punct Guillaume aparține deja vârstei lui Albert și Thomas Doctrine fizice, psihologice, metafizice și etice necreștine ieșiseră deja la lumină pe care profesorii creștini nu le mai puteau ignora Totuși, prea mulți dintre ei cunoșteau puține sau deloc cunoștințe despre aceste doctrine, ceea ce nu i-a împiedicat să le discute, iar acest lucru i-a pus pe profesori într-o poziție ridicolă - și nu numai acești profesori, ci și creștinismul însuși Acest Guillaume nu-i iartă Când vorbește despre asta, poate fi la fel de nepoliticos precum va fi în curând Albertus Magnus, dar, în general, Guillaume evită grosolănia "Iată sfatul meu: în domeniul filosofiei, ai de-a face întotdeauna numai cu filozofii și evită disputele, conflictele și disputele cu oameni ignoranți, fără să-i pese de părerea lor, pentru că seamănă cu fantezii sau iluzii " Acest teolog a văzut clar că era imposibil să lupți eficient împotriva ideilor pe care nu le cunoști și că filosofia nu poate fi depășită decât de filozofie - exact asta aveau să facă Albert și Toma de Aquino după el Guillaume a descoperit înțelegerea corectă a valorilor Voluntarismul divin al lui Gebirol l-a făcut să exagereze oarecum figura acestui filozof, dar a văzut limpede semnificația lui Avicenna și marele interes pe care l-a reprezentat distincția sa între esență și existență pentru un teolog creștin Termenul "ființă" ("esse") are două sensuri În primul rând, denotă esența (esența), sau substanța, luând-TUK) în sine și oț purificat de accidentele sale: "substantia gei et ejus fesse et ejus quidditas"*, adică ființa care este dată de definiție și pe care o explică definind ce este o esență Dar când acest termen este folosit în legătură cu ceva, el corespunde verbului "este" Luată în al doilea sens, esse nu numai că nu desemnează esența pe care o exprimă definiția, dar îi este complet străină Cu toate acestea, această regulă are o excepție - Dumnezeu În sens existențial, "esse nu este inclus în definiția a ceva care există Dacă cineva concepe vreo ființă - un om, un măgar sau orice altceva - ea poate fi înțeleasă într-un fel sau altul, chiar dacă nu există Singura excepție este Acela a cărui existență vorbește despre esența Sa; pentru că esența Lui nu poate fi înțeleasă fără existența Lui, căci ea și existența ei sunt absolut una și aceeași Astfel, Guillaume pornește hotărât pe calea distingerii dintre esență și existență, începutul căruia a fost pus de al-Farabi și Avicenna și completat în metafizica Sf Toma d'Aquino Pe acest principiu se bazează dovezile existenței lui Dumnezeu din tratatul lui Guillaume "Despre Trinitate" (sau "Despre primul principiu") Fiecare lucru este astfel încât esența lui fie include sau nu include existența Prin urmare, fiecare lucru există prin el însuși sau printr-o altă ființă Este de neconceput să existe numai lucruri care există datorită unei alte ființe, căci fiecare lucru ca atare are o rațiune pentru existența sa, care fie trebuie să fie prin el însuși, fie să aibă vreo rațiune și așa mai departe la infinit Deci, pot fi formulate doar trei ipoteze: fie să admitem că seria lucrurilor care există prin altul este în esență infinită, ceea ce este de neînțeles pentru minte, ca și infinitul însuși, și, în plus, nu explică nimic, deoarece ființa lui lucrurile care există datorită altuia este ca oricând ceea ce trebuie explicat; sau admite o serie circulară de fiinţe care sunt cauze unele ale altora, ceea ce este absurd, pentru că Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea căci atunci presupunem că aceste fiinţe sunt indirect cauze ale lor însele; sau admite existența unei ființe, în sine, care are existență în virtutea esenței sale și care este Dumnezeu S-a remarcat corect că Guillaume Auvergne a depășit nivelul de ontologism al lui Anselm de Canterbury (A Masno-vo) L-a depășit, inspirat de Avicena, și în acest sens a pregătit și drumul pentru Sf Toma d'Aquino În ce punct a avansat Guillaume în această direcție este destul de greu de judecat În înțelegerea sa, Dumnezeu este absolut simplu, tocmai pentru că esse în El este inseparabilă de esență, nici în realitate, nici în gândire De aceea Dumnezeu este infinit Poți vorbi despre esența lui, dar dacă pui întrebarea "quid sit?"* în relație cu El, atunci nu va exista niciun răspuns; El nu are quiddity: "non habet quidditatem pes diffinitionem"** Singurul nume propriu pentru El este cel pe care El Însuși l-a luat în Cartea Ieșirii ( : - ), Cel Ce Este, Cine Este, adică Ființă: : quo uno nota sint omnia quaecumque de essentia ipsius dici possunt" *** Cu toate acestea, se poate întreba - apropo, Guillaume se întreabă despre asta: ce sens concret are în acest caz conceptul de a fi? Se pare că pentru el aceasta este în primul rând "necesitatea de a fi" sau "necese esse" a lui Avicenna, și nu o actualizare pur existențială, pe care Toma de Aquino o are în primul rând în minte Aceasta explică de ce, fiind mai degrabă un precursor al lui Duns Scotus decât al lui Toma d'Aquino, William crede că acest concept primar ne permite să-L înţelegem pe Dumnezeu doar ca fiinţă, şi nu ca Dumnezeu Prin conceptul de "ens", despre care Avicenna spune că este primul obiect al rațiunii, Dumnezeu este imediat imprimat în mintea noastră "un quantum ens; in quantum autem Deus et Dominus non est ex primis apprehensionibus"**** Astfel, Guillaume raționează conform Bibliei, dar poate că se gândește aici în primul rând despre "necese esse per se" a lui Avicenna, pe care Dumnezeul tomist va deveni încă, dar numai ca urmare a actualității pure și infinite a "essei" sale Rămânând aproape de Avicenna și Maimonide (Ghidul celor pierduti, I, ) în interpretarea sa asupra identității esenței și existenței divinului, Guillaume nu a depășit învățătura lor în ceea ce privește diferența dintre entitățile create și existență El a văzut clar că această diferență are o cu totul altă natură decât diferența dintre materie și formă, care este deja foarte importantă În plus, el nu a perceput-o doar ca pe o distincție ideală făcută doar de rațiune, ci ca pe una reală, care nu este mai puțin importantă Totuși, aici se încheie acordul cu tomismul Dacă mergi mai departe, vei întâlni prima diferență: pentru Guillaume, ca și pentru Maimonide și profesorul lor comun Avicena, existența este un fel de accident de esență, din care rezultă a doua diferență fundamentală: existența pare a fi legată cu esență ca și cu "quo est", impus din exterior la "quod est", din care este ****** un act Dacă Guillaume este forțat să explice ceea ce înțelege prin "esse" creat, atunci se poate obține imediat următorul răspuns: aceasta este participarea la "esse" divin Vorbind în acest fel, Guillaume se îndepărtează în mod clar de învățăturile lui Avicenna, pentru care existența lucrurilor este doar participare la o ființă, care emană din existența primordială Cu toate acestea, el leagă entitatea creată cu Dumnezeu atât de direct, încât propria ei existență pare să dispară, întrucât creația este acum doar o entitate a cărei existență este complet reductibilă la o simplă "existență prin Dumnezeu" Cu siguranță Dumnezeu este ființa prin care totul este, și deloc ceea ce sunt (esse quo sunt, non autem quod sunt) Recurgând la o formulare tipică, al cărei sens va fi dezvăluit doar de Albert cel Mare și Eckhart (B Müller-Time), Guillaume compară relația dintre suflet și corp cu relația , De la Guillaume de Auvergne la Henric de Gent bând esse-ul divin și ființele create: "Quemadmodum anima est vita corporis, sic omnium esse Deus intelligatur"*; de aceea, existența lucrurilor rămâne într-un anumit sens pentru ei: din moment ce singura esență superioară, care este Dumnezeu, este singura ființă datorită căreia totul există - care, totuși, nu îndepărtează deloc diferența ei esențială de lucruri , apoi despre existența prin care ele există, se poate spune că nu le este esențial inerent, ci, parcă, le-a adăugat: "Esse quo sunt non est eis essentiale, sed quasi accidentat" ** Astfel, "sărind" peste Gilbert de Porretan și școala Chartres, Guillaume revine la ontologia lui Boethius și nu pregătește deloc ontologia lui Toma d'Aquino Tehnica lui Guillaume Auvergne rămâne clar în urma acelei intuiții profunde care se manifestă chiar și în felul său de exprimare El este acut conștient de importanța primordială a actului existenței Textele, pe care A Masnovo le-a adunat și pe care le-a comentat excelent foarte oportun, mărturisesc în cea mai mare măsură această iubire profundă și primordială pentru existență, care rătăcește în lucruri și le face să sacrifice totul pentru ea, și numai în ele se află iubirea celor cea mai înaltă Esse, care este Dumnezeu A considera un accident ca un anexă neimportant înseamnă a cădea într-o eroare extremă Existența este mai semnificativă decât accidentul și chiar substanța, pentru că atunci când se pierde, totul se pierde: "Non potest igitur accidere esse secundum se; sed necessario omni substantia et accidente melius est, pro cujus amissione unumquodque damnum suae essentiae negligit"*** Pentru justificarea filozofică a sensului profund al existenței, lui Guillaume îi lipsește un concept clar de autonomie, pe care orice act privat al existenței îl are, chiar dacă este doar participare la Esse divin Potrivit lui Guillaume, Dumnezeu mai degrabă pregătește existența decât o dă și se pare că creația nu are alt scop, ca numai prin acea existență, datorită căreia este mai degrabă decât nu Această sărăcie ontologică a creației pătrunde în întreaga cosmogonie și cosmologie a lui Guillaume Auvergne Fiecare teolog creștin, oricât de aproape ar fi de Avicena, își părăsește imediat compania de îndată ce este vorba de creație; dar reacția lui Guillaume este peste ceea ce s-ar putea aștepta În mod firesc, el se opune tezei lui Avicenna despre emanația eternă a posibilităților, controlate de necesitatea minții divine Voința lui Dumnezeu este veșnică, dar liberă, iar hotărârile Lui sunt veșnice, dar nu rezultă de aici că rezultatul lor este același Dumnezeu în veșnicie și libertate a vrut ca lumea să apară în timp sau împreună cu timpul Creat din nimic, lumea și după nu a fost nimic Este adevărat că Avicenna consideră o asemenea poziție absurdă Dacă, așa cum spune el, faptul că ceva există nu schimbă nimic în ceea ce privește cauza de care depinde existența lui, atunci acest "ceva" a existat deja; totul în lume este de acord că existența lucrurilor nu îl afectează în niciun fel pe Dumnezeu; deci lucrurile au existat dintotdeauna Cu toate acestea, Guillaume inversează acest argument: este adevărat că atât existența lumii, cât și inexistența ei nu îl împiedică pe Dumnezeu să rămână identic cu Sine Dar Dumnezeu a creat în mod liber lumea în timp; în consecință, nimic nu împiedică lumea creată să înceapă să existe în timp, fără ca Dumnezeu Însuși să o afecteze în vreun fel Cu toate acestea, nu numai existența creaturilor depinde de Dumnezeu, ci și natura și acțiunile lor Tot ceea ce fac ei depinde de voia lui Dumnezeu Dumnezeu nu le-a creat pentru a le lăsa singure: "potestas naturarum sola voluntas est conditoris" **** Conceptul aristotelic și avicenna despre naturi, acționând în virtutea necesității interne și conform legii esențelor lor, este astfel exclus din sfera filozofiei Între natura creată și acțiunea ei Capitolul VIII Filosofia în secolul XX Liberul arbitru al Creatorului este situat în aceste spații, de care creația depinde în fiecare moment al activității sale, așa cum depinde de El în ființa ei Eficacitatea naturii vine din abundența sursei lor Cu siguranță naturile create sunt astfel încât să poată dobândi această eficacitate; casa trebuie sa aiba ferestre daca vrem sa intre lumina in ea; dar cine ar susține că o fereastră are dreptul la lumină? Numai Dumnezeu este adevărata cauză a distribuirii universale a acțiunii divine; creațiile sunt doar canale prin care se răspândește după voia lui Dumnezeu, așa cum vrea El, atâta timp cât Îi place să susțină acest proces Această distribuție a naturii și eficacitatea lor cauzală ne aduce la tema "potenția dei absoluta"*, care se dezvoltă de la Peter Damiani la William of Ockham În argumentele sale se vede în ce măsură Guillaume de Auvergne vorbește aici ca un teolog care apără libertatea Dumnezeului creștin împotriva necesității naturii grecești Observăm în treacăt că am întâlnit rugul aprins și alte minuni din Scriptură printre antidialectica secolului al XII-lea, dar Guillaume a găsit o justificare filozofică pentru înțelegerea creștină a creației libere în cosmogonia voluntaristă a lui Gebirol Acesta a fost motivul pentru care Guillaume i-a atribuit pe acesta din urmă celui mai înalt rang de filosofi: "unicus omnium philosophorum nobilissimus" ** În cosmologia lui Guillaume, care a fost puternic influențată de Timeul lui Platon, a existat un loc pentru sufletul lumii, care a captivat atâtea minți în secolul al XII-lea; cu toate acestea, se opune ferm cosmologiei lui Avicenna După ce a renunțat la inteligența individuală ca substanțe create care există între Dumnezeu și lucruri, Guillaume le elimină și ca simple substanțe în mișcare Învățătura lui Avicenna despre sufletele sferelor, care sunt puse în mișcare de către inteligența de la sine, i se pare inacceptabilă și chiar ridicolă: la urma urmei, aceasta înseamnă a atribui unor substante inteligibile functii comparabile cu cele ale unui magar legat de roata de moara Oricum, principala preocupare aici este eliminarea intermediarilor introduși de Avicenna între sufletul uman și Dumnezeu - singurul nostru început și singurul nostru scop Sufletul este o substanță absolut simplă, adică o substanță spirituală care nu constă din componente separate Cei care îl imaginează ca pe un întreg potențial sau virtual, demonstrează astfel copilărie și prostie Sufletul rămâne unul și indivizibil, indiferent de acțiunile pe care le face Tocmai asta vrea să spună Guillaume când afirmă că în sufletul uman, ca și în Dumnezeu, esența este cauza imediată a acțiunilor cognitive și voliționale și că între suflet și acțiunile efectuate de acesta nu există o capacitate separată a sufletului Această teză va fi infirmată de St Toma d'Aquino, dar ar avea o influenţă profundă asupra teologilor englezi şi francezi ai secolului al XIV-lea: ei ar refuza să distingă facultăţile de însăşi esenţa sufletului şi, în consecinţă, vor vorbi despre funcţia cognitivă a voinţei La Guillaume Auvergne însuși, refuzul de a atribui abilităților sufletești diferite de esența lui, se manifestă în continuare, mai degrabă, într-o critică radicală a teoriilor cunoașterii lui Aristotel și Avicenna Întrucât sufletul este unul și indivizibil, este imposibil, fără a ajunge la absurd, să-i atribuim două minți diferite, fiecare diferită de el, una posibilă și una activă Dacă cineva dorește cu siguranță să vorbească despre minte, atunci în primul rând trebuie spus că această minte este însăși esența sufletului, îndeplinind funcțiile de cunoaștere inerente ei, și mai ales trebuie adăugat că această minte nu poate fi un minte activă Filosofii care insistă asupra necesității unei minți care acționează pentru a explica că primele principii devin inteligibile pentru noi într-un act (acțiune) au prezentat o ipoteză inutilă: De la Guillaume de Auvergne la Henric de Gent Chalas sunt la fel de natural de înțeles pentru suflet precum lumina este pentru ochi Dacă există o lumină a sufletului care îl face capabil să cunoască, atunci nu poate fi decât Dumnezeu Dar indiferent de cum stau lucrurile cu această întrebare, este important, în primul rând, să nu inventăm, după Avicenna, un intelect care acționează separat, care luminează sufletul, care ar fi diferit de Dumnezeu Când Guillaume însuși a trebuit să explice modul în care sufletul dobândește cunoștințe, el a început prin a recunoaște această problemă ca fiind extrem de dificilă, dar s-a aventurat totuși să-și aplice puterea pentru a o rezolva Când vine vorba de principiile cunoașterii sau ideile noastre generale (universale), dificultatea rămâne: această cunoaștere universală, sau universale, nu poate afecta în niciun fel sufletul, din simplul motiv că nu există Prin urmare, în ambele cazuri, este necesar să se găsească o cauză efectivă cu adevărat existentă care să imprime în suflet fie idei generale, fie principii (începuturi) Cauza activă a ideii generale nu este altceva decât obiectul individual perceput de simțuri, iar operația prin care se realizează trecerea de la particular la general este abstracția Această operație se realizează în două etape Punctul de plecare este senzația, care, prin operația de discriminare, prinde obiectul individual cu toate proprietățile sale individuale; dar senzația lasă în imaginație o imagine deja abstractă - în sensul că este mai puțin definită decât obiectul însuși și lipsită de trăsăturile sale individuale Astfel, o statuie privită de aproape îl înfățișează pe Hercule, în timp ce de la distanță pare a fi o imagine a unei anumite persoane în general Imaginile noastre sunt la fel de vagi ca percepția unui obiect de la distanță Prima abstracție, realizată de noi în imaginație, parcă, oferă sufletului rațional o oportunitate de a percepe forme inteligibile care îi ajung dintr-un alt motiv Dacă credeți pe Aristotel și Avicenna, atunci acest motiv este un subconsecvent separat stația este un intelect activ, dar "întemeiat pe învățătura creștină, care este absolut adevărată în toate și pretutindeni și complet eliberată de orice minciună și amăgire, ar trebui argumentat că sufletul uman se află în mod firesc, parcă, pe linie de demarcație între două lumi și este subordonată ambelor Una dintre ele este lumea lucrurilor sensibile, cu care sufletul este strâns legat prin trup; cealaltă lume este Creatorul, care în Sine, parcă, conține o probă și o oglindă, unde principiile inteligibile sunt reflectate complet și destul de clar Acolo, zic eu, sunt toate regulile adevărului, primele reguli auto-cognoscibile și, în același timp, regulile virtuții, precum și universalitatea acestui cognoscibil ascuns, unde intelectul creat nu poate pătrunde fără darul și harul Revelatie divina Aceasta înseamnă că Creatorul este adevărul etern, modelul etern al unei imagini complet clare și al distincției expresive, pe scurt, așa cum am spus, o oglindă pură nepătată în care totul este vizibil Această oglindă, după cum s-a spus, este strâns legată de intelectul oamenilor și este constant prezentă în ele; este prin natura lor pusă în fața lor și ei pot citi în ea - fără niciun intermediar - principiile și regulile despre care am vorbit Aici, ca într-o carte vie, ca într-o oglindă producătoare de forme, intelectul însuși citește aceste două feluri de reguli și principii, căci propria și singura carte vie a minții umane este Creatorul însuși Cele de mai sus înseamnă o întoarcere la St Augustin, ci acelui Augustin care, de la sine, se răzvrătește împotriva lui Aristotel În suflet, așa cum îl înțelege Guillaume Auvergne, totul se întâmplă din interior, dar sub influența externă a corpului și cu iluminare interioară prin lumina divină Cu toate acestea, această doctrină a cunoașterii nu poate fi înțeleasă decât presupunând că universul este deja plin de forme inteligibile, aproape direct percepute de intelect Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea lectura Acesta este tocmai universul lui Guillaume Auvergne Părerile din ea nu sunt doar reale, așa cum a fost cazul cu Guillaume de Champeaux, ele sunt realitatea însăși Omul - de exemplu, Socrate - este pentru el în esență specia "om", iar ceea ce se adaugă speciei sunt doar accidente individuale: "Quare totum esse ipsius est ipsa species, videlicet haec species homo, sicut dicitur vel praedicatur de ipso cum dicitur, Socrates est homo"* Astfel, în sufletul omului există inteligibilul prin gândirea sa, iar sensibilul - prin simțuri, iar inteligibilul este cauza sensibilului Dacă în lumea percepută senzual nu ar exista "pământesc" și "foc" inteligibil, atunci nici pământul, nici focul nu ar exista în ea Astfel, Guillaume poate realiza o sinteză totală a platonismului și aristotelismului, interpretată în spiritul lui Avicenna: "Aristotel vorbea despre inteligența activă, că ea, ca soarele inteligibil al sufletelor noastre și lumina intelectului nostru, face formele inteligibile manifestă în acțiune, despre care Aristotel credea că se află în ea în posibilități Le transpune din posibilitate în acțiune, așa cum face soarele cu culorile vizibile în posibilitate, când prin radiația sa, adică prin perfecțiunea luminii sale, pune în acțiune culorile care sunt posibile în corpurile colorate Motivul care l-a forțat pe Aristotel să-și asume această inteligență a fost poziția lui Platon asupra formelor, sau lumea speciilor, care mai este numită și lumea arhetipală, lumea formelor originale, lumea inteligibilă sau lumea inteligibilă Aristotel, de fapt, nu a putut să se protejeze de tentația de a fi de acord cu această poziție a lui Platon Pe ce motive sau dovezi s-a bazat Platon pentru a face acest lucru, nu știu Voi indica motivele pe care cred că le-a avut sau pe care le-ar putea avea Așa că îi spun că intelectul nu trebuie să fie mai puțin de încredere în ceea ce privește inteligibilul decât în simțurile în ceea ce privește sensibilul (Ad hoc dico igitur quod non minus credendum est intellectui de intelligibilibus quam sensui de sensibilibus) Atunci dovezile sau datele simțurilor noastre ne obligă, așadar, să presupunem lumea sensibilului, a sensibilului însuși și lumea particularităților sau singularităților; cu o raţiune şi mai mare, intelectul trebuie să ne obligă să ne asumăm lumea inteligibilului; acesta din urmă este lumea speciilor sau a universalelor" ("Despre Univers", II, ) Din aceasta rezultă clar că nici cu ajutorul lui Augustin, Guillaume nu a reușit să stăpânească dialectica platoniciană, ceea ce duce la propunerea despre idei Până când a scris aceste pagini, se pare că nu citise încă Fedonul tradus în secolul al XII-lea de Heinrich Aristippus Pentru el, totul se reduce la un fel de intuiționism al inteligibilului, care dublează intuiționismul sensibilului și se explică prin perspicacitatea din lumea arhetipurilor - cauza și modelul Universului, al cărui nume real pentru creștini este Cuvântul, Fiul lui Dumnezeu și adevăratul Dumnezeu În învățăturile lui Guillaume Auvergne, complexul augustinian din secolul al XIII-lea și-a găsit expresia aproape completă Desigur, de acum încolo, nimic nu a putut opri "acapararea" școlilor de către filozofia lui Aristotel, dar influența lui Guillaume, desigur, a făcut mult să-i întârzie și să-i limiteze succesul În afară de această amplă sinteză doctrinară realizată de Episcopul Parisului la începutul secolului al XIII-lea, nu poate fi amintită decât o singură lucrare cu adevărat originală de origine franceză Aceasta este o lucrare curioasă intitulată Memoria lucrurilor dificile (Memoriale rerum difficilium) Cu toate acestea, este imposibil să spunem cu deplină certitudine că autorul său a fost un francez La început, a fost atribuită filozofului și om de știință polonez Witelo (Witelo, Vitellion) **, în plus, sub titlul "On the Intelligentsia" ("De De la Guillaume de Auvergne la Henric de Gent inteligenti") Cu toate acestea, deoarece a fost citată înainte de Witelo, această presupunere este acum eliminată Autorul ambelor manuscrise se credea a fi un profesor parizian pe nume Adam Pulchre Mulleris; unul dintre ei spune chiar: "Incipit Memoriale rerum difficilium Ade pulcherrime mulieris"* Nesocotind gradul superlativ (pulcherrime), rămâne de presupus că autorul "De intelligentiis" sau "Memoriale rerum difficilium" este un anume Adam Belpham** (sau purtător al vreunui nume de familie asemănător) Cu toate acestea, despre acest teolog parizian nu se mai știe nimic, cu excepția faptului că, judecând după conținutul lucrărilor sale și după citatele din acestea, el a scris în jurul anului Richard de Fournival menționează această lucrare în jurul anului ; este citat de Gérard d'Abbeville în "Întrebări pentru o discuţie largă" ("Piobilea"), şi are chiar onoarea de a fi citat - sub titlul "De intelligentiis" - de Sf Toma d'Aquino ("De veritate", I, , Praeterea; Quaestiones quodlibetales, VI, , Sed contra) Aceasta este o lucrare foarte interesantă Practic dezvăluie tema iluminării dionisiace, care, după Gundissalin, i-a inspirat pe Alan din Lille și pe Nicolae din Amiens Dar ceea ce Clemens Beumker a numit "metafizica luminii" a fost introdus în el; reprezentantul său principal a fost Robert Grossetest Este posibil ca maestrul Adam să fi fost influențat de Grosseteste, dar acest lucru nu este evident, deoarece "Memoriale" diferă clar de lucrările profesorului de la Oxford atât prin tehnica prezentării, cât și prin conținutul în sine Adam pornește de la prima substanță, Intelligentsia, care este infinită și este sursa tuturor celorlalte substanțe Ea precede orice altceva și în ordinea definițiilor, căci restul nu poate fi definit decât în raport cu Ea; este primar în termeni de cunoaștere, pentru că este primul cognoscibil; în sfârşit, este acelaşi lucru în Planul existenţei, deoarece este cauza existenţei efective a tuturor su entitati Această primă ființă este lumină Așa afirmă Sfântul Ioan în Evanghelia sa, iar Sf Augustin afirmă că "lumina" este numele propriu al lui Bora: *"Neque enim et Christus sic dicitur lux quomodo dicitur lapis: sed illud proprie, hoc utique figurate"*** ("Despre cartea Genezei literalmente", IV, ) , ) Pe de altă parte, știm că tot ceea ce nu este Dumnezeu există numai prin participarea la Dumnezeu; de aici rezultă: întrucât Dumnezeu este lumină, atunci tot ceea ce este este numai în măsura în care participă la lumină sau, ceea ce este același: în măsura în care un lucru poartă lumină în sine, în măsura în care posedă ființă divină ("Unumquodque quantum habet de luce, tantum retinet esse divini") Lumina este astfel forma sau perfecțiunea a tot ceea ce există: "Perfectio omnium eorum quae sunt in ordine universi est lux"**** În esența sa, este capabil să se răspândească (autodifuziv) și să se înmulțească (diffusiva sui, multiplicativa suiipsius) Acesta este văzut ca un semn că lumina este sursa vieții, care are și capacitatea de a se răspândi și, prin urmare, își primește natura din lumină: "Est enim vita actus entis diffusivi sui esse in aliud Quod est husjusmodi, lux est proprie vel naturam lucis habens"***** Distribuția și manifestarea sunt una și aceeași Augustin după Sf Pavel (Efeseni : ) a spus deja că orice manifestare este lumină Într-adevăr, lumina nu este numai viață, ci și "putere revelatoare": o numim astfel, "secundum quod in ea rerum species possunt apparere" * ***** Atunci când aceste principii sunt stabilite, este posibil să se construiască o ierarhie a substanțelor cunoaștere, ordonându-le de la cele mai nobile la cele mai de jos, în funcție de gradul în care lumina din ele este separată de materie: Dumnezeu, inteligențe pure, suflete umane care corpuri de control, corpuri în care lumina se degradează în căldură și dă naștere la viață și mișcare și așa mai departe până când lumina se stinge în materie inertă "Memoriale" nu interpretează literal cuvântul de fluxu entis*******, ci mai degrabă dă Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea o imagine a percepției universale, în care elemente de origini foarte diferite sunt adunate și dizolvate cu pricepere Dionysius, Augustin, Gundissalin, Gebirol - fiecare are un rol specific de jucat Dar direcția principală a speculațiilor filosofice la Paris până în era deja complet diferită Iar ideea nu este că tema metafizică "de luce" * a dispărut apoi Dimpotrivă, se vede clar în St Bonaventura și lasă urme peste tot, unde se întorc iar și iar la doctrina augustiniană a luminării sufletului de către Dumnezeu de dragul cunoașterii adevărului Interesul deosebit manifestat de teologii franciscani pentru "Perspective" arabe (tratate de optică), în special pentru lucrările lui Alhazen, este ușor de explicat Optica - știința luminii - a formulat legile luminii percepute senzual, simbolizând în ochii lor lumina invizibilă cu care Dumnezeu luminează fiecare persoană care vine pe lume Prin urmare, a fost destul de firesc să îmbine știința luminii cu metafizica și teologia iluminării divine Mult avansat de Grosseteste și perceput destul de ocazional de St Bonaventure, această sinteză pătrunde în întregul tratat "Despre lumină" ("De luce") al franciscanului Bartolomeu din Bologna, profesor de teologie la Paris, care a devenit regent al școlii teologice din Bologna după Matei din Aquasparta**; urmele sale se pierd după Acum sunt cunoscute dintre "întrebările" sale (nu au fost încă publicate în întregime), printre care întrebări legate de Primul Principiu, creație și suflet, pot prezenta un interes direct pentru istoria filosofiei Tratatul recent publicat "De luce" ne permite cel puțin să vedem cum nu numai teologia, ci și spiritualitatea sunt legate de speculații inspirate din optică Aceasta este o lucrare cu care este de dorit să vă familiarizați după citirea lucrărilor Sf Bonaventura și Matei din Aquasparta, este într-adevăr în primul rând religios, așa cum indică, de altfel, tema biblică însăși, împrumutată de la Sf Ioan pe; începe cu cuvintele din Evanghelia după Ioan (Ioan , ): "Ego sum lux mundi, qui sequitur me non ambulat in tenebris, sed habebit lumen vitae"*** Pentru Bartolomeo din Bologna, ca și pentru Roger Bacon, Scriptura este totalitatea tuturor adevărurilor Este de mirare că adevărul opticii este cuprins în textul sacru și, prin urmare, știința este spontan integrată în teologie? Dintre toate metaforele prin care Dumnezeu se referă la Sine, niciuna nu este mai reflectorizant și inspirator decât metafora luminii Lumina, văzută în sine, este, printre altele, un mijloc auxiliar și o forță care face posibilă manifestarea acelei lumini slabe pe care natura ne-a permis să o vedem cu ochii Autorii tratatelor de optică disting între conceptele de "lumină" ("lux"), adică natura luminii luate în considerare în sursa ei; "fascicul" ("raza") este o aparență de lumină care se propagă în diametru de la o sursă într-un anumit mediu; "iluminare", "strălucire" ("lumen") sau lumină propagată de raze într-o sferă; "strălucire" ("splendoare"), adică reflectarea luminii de pe suprafețe foarte netede, care, ca urmare, strălucesc și strălucesc Numindu-se pe Sine "lumină" ("lux"), și nu "rază", "strălucire" sau "strălucire", Dumnezeu ne arată că El este însăși sursa de iluminare și iluminare a tuturor creaturilor gânditoare din lume și nu a uneia dintre aceste lumini născute, dependente și trecătoare, care își datorează existența iluminării sale Argumentele date în De luce în sprijinul acestei teze, oricât de complicate ar fi ele, amintesc mult mai puțin de speculația filozofică în sensul propriu, decât de teologia simbolică a căreia Sf Foma a spus că este de nedemonstrat Dacă optica cunoaște șapte moduri de interacțiune a corpurilor cu lumina, atunci Bartolomeo găsește șapte moduri de participare a intelectului angelic și uman în lumina divină Diferitele condiții materiale cerute de știință pentru ca corpul să fie perceput De la Guillaume de Auvergne la Henric de Gent lumină, are un număr egal de condiții spirituale pentru ca intelectul nostru să primească iluminare divină - în această viață și în viitor Această lucrare este dominată de spiritualitatea franciscană și de metodele de exegeză simbolică a Sf Bonaventura, unde știința și filosofia sunt dizolvate în teologie, care este în întregime îndreptată spre spiritualitate Bartolomeo din Bologna este uneori creditat cu "Suma Filosofiei" așa-numitei Pseudo-Grosseteste, despre care vom discuta mai târziu Singurul motiv pentru aceasta este referirile de către autorul "Summei" la tratatul "De luce", care se presupune că îi aparține și lui; dar nu s-a dovedit nicidecum că este vorba de "De luce" a lui Bartolomeo din Bologna și, prin urmare, fără a găsi un argument decisiv, se poate observa cel puțin că spiritul și stilul acestor lucrări sunt complet diferite Din vremea când ordinele mendicante s-au stabilit la Paris și Oxford La universitățile germane, aproape toate marile nume din filozofie și teologie sunt dominicanii și franciscanii din Paris, și mai ales franciscanii din Oxford Inainte de nume cunoscute se întâlnesc adesea Printre teologii mireni parizieni mai sunt: Petru de Poitiers, Simon de Tournai, Raoul Ardan, Etienne Langton, Nicolae de Amiens, Prevotin, Philip Cancelar, Guillaume de Auxerre, Guillaume de Auvergne și, dacă vreți, maestrul Adam După ei, fie pentru că istoria s-a dovedit a fi nedreaptă, fie pentru că scrierile lor într-adevăr nu au contat prea mult, profesorii laici primesc puțină atenție O excepție importantă este Henric de Gent (c - ), M Arte liberale, apoi M Teologie la Universitatea din Paris, unde a predat din până în * Acest influent Profesorul, care se pare că s-a bucurat de o autoritate foarte mare în ultimul sfert de secol, a fost consilierul lui Etienne Tampier la momentul condamnării averroismului în Multă vreme, opera lui Henric de Gent a fost neglijat pe nedrept, parțial pentru că nu avea adepți, parțial pentru că, iar acest al doilea motiv este legat de primul, niciun ordin religios nu era interesat să-și mențină reputația Cu toate acestea, a existat o perioadă în care soarta părea să-i zâmbească În secolul al XVI-lea, ordinul slujitorilor** a simțit o nevoie urgentă de un profesor oficial - până la urmă, dominicanii și franciscanii aveau a lor Întrucât Henric de Gent nu aparținea niciunui ordin, ei l-au servit și i-au adoptat învățăturile, ceea ce ia forțat să publice și să comenteze măcar lucrările sale Astăzi, niciun ordin nu-l numește pe Henry "al lor", dar a început să i se acorde un loc în cercetările istorice serioase; se recunoaște că datorită "Întrebărilor pentru discuție" ("Quodlibeta") și "Suma teologică" ("Summa theologica"), el a meritat să ocupe o poziție demnă printre marile nume de la sfârșitul secolului al XIII-lea Cel mai sigur mod de a nu te pierde atunci când începi să studiezi Henric de Gent (precum și Duns Scotus) este să ne amintim de schema metafizicii lui Avicenna - știința ființei, în măsura în care este a fi Ființa este ceea ce apare mai întâi înaintea minții umane; prin urmare nu poate fi definit, dar toată lumea știe ce înseamnă cuvântul: ceea ce este În gândire este însoțită de alte două concepte: "lucru" ("res") și "necesar" ("necesar") * "Lucru" este ființa "sechestrată", întrucât ființa este "ceea ce este", sau esență Prin "necesar" se înțelege ceea ce există într-un mod necesar De aici prima împărțire a ființei în "necesar" și "posibil" Având în vedere relațiile din cadrul acestei perechi, observăm imediat că posibilul este înțeles doar prin necesar: atunci rămâne doar să înțelegem cum, printr-o serie de acțiuni, sau acte, necesare în sine, lucrurile posibile emană ierarhic din necesar , care este Ființa Primară La început se pare că Heinrich Gent- Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea Grecul pleacă de la conceptul de ființă, dar întrucât caută să evite non-ces-sitarianismul grecesc * care l-a inspirat pe Avicenna, el refractează mai întâi ontologia filosofului arab în sens creștin În loc să împartă ființa în necesar și posibil, el o împarte de asemenea (pentru a evita confuzia între Dumnezeu și lucrurile finite) în "ceva care este ființa în sine" și "ceea ce este ceva pentru care ființa este proprie sau poate fi naturală" către el " Prima este ființa necreată, a doua include tot ceea ce este creat Pe baza acestor două concepte, el își construiește metafizica Filosofia, care pornește din înțelegerea lui Dumnezeu ca "aliquod quod est ipsum esse" **, nu poate întemeia dovezile existenței sale pe sensibil Asemenea lui Duns Scotus după el, Heinrich de Gent precizează că este posibil, dacă vreți, să demonstrați existența lui Dumnezeu pe baza a ceea ce este perceput de simțuri (amândoi amintesc în același timp de Sf Paul - Rom : ), dar este mult mai ușor și mai bine să facem acest lucru din ideea de ființă, pentru că atunci este suficient să afirmăm că, datorită unuia dintre cele două aspecte ale sale, ființa apare ca ceva a cărui esență este identică cu existența Ființa, care este numai ființă, dar în același timp întreaga ființă, poate fi numită - indiferent - Bine sau Adevăr, dar este complet așa doar pentru că este acel a cărui esență este așa cum este pe deplin temeiuri Prin ființă, care este "ceva pentru care ființa este sau poate fi potrivită în mod natural", se înțelege tot ceea ce este sau poate face parte din categorii Astfel, ea este imediat separată de ființa divină Aici trebuie remarcat cu ce prudență Henric de Gent ocolește doctrina unicității ființei, care a fost propusă de Avicenna și pe care Duns Scotus o va accepta Termenul "esse" poate fi aplicat în mod egal în ambele direcții filozofice, dar este nu trebuie înțeles ca însemnând același lucru în ele: poate însemna fie unul, fie altul Cel mai mult în care Heinrich îi recunoaște lui Avicenna este recunoașterea faptului că conceptul (intellectus) de ființă precede conceptul de Dumnezeu sau creatură, pentru că le percepem pe amândouă ca fiind, dar acest concept nu este comun ambelor și nu le precede Henry se îndepărtează de Avicenna înainte ca Duns Scotus Tocmai asta nu-l va ierta Duns Scotus, căci, nefiind acceptat la începutul cercetării sale conceptul de ființă, lipsit de ambiguitate pentru Dumnezeu și creaturi, Henric de Gent a fost nevoit - pentru a nu pleca de la un termen ambiguu - să introducerea conceptului de a fi în sine ca primar; în consecință, el a făcut din ea "primum cognitum" și "ratio cognoscendi" a tuturor celorlalte pentru mintea umană Duns Scotus, în Opus oxoniense, nu va critica această teză în mod deosebit de sever doar pentru că era singura alternativă posibilă la propria sa poziție pentru a evita non-cesitarismul lui Avicenna pe baza lui Avicenna Pentru a asigura decalajul dorit între ființa în sine și ființa posibilă, filosoful creștin are conceptul de creație, dar dacă trece la problema de la conceptul de ființă, atunci între Creator și creatură întâlnește imediat ideile divine Deoarece acestea sunt ideile lui Dumnezeu, ele nu pot fi considerate ca având o substanță proprie: nu au altă realitate decât ființa lui Dumnezeu Totuși, întrucât ideea este o creație posibilă, este necesar ca, ca obiect de cunoaștere, să fie diferit de Dumnezeu Atunci se poate spune că Dumnezeu își cunoaște mai întâi propria sa esență în sine; apoi, în actul prin care El o cunoaște, El cunoaște întreaga creație, care poate fi creată după ființa pe care o are în Dumnezeu; În cele din urmă, El recunoaște ființa pe care o are în sine creatura care poate fi creată, căci această ființă este diferită, De la Guillaume de Auvergne la Henric de Gent decât existenţa lui Dumnezeu Această ființă proprie a creatului este esența ei, cu propriul conținut care o determină; iar esenţa creaţiei, considerată ca o posibilă imitaţie a esenţei divine, este ideea Ca atare, esența ideală are o ființă proprie, care nu se adaugă ființei lui Dumnezeu, ci se deosebește de el ca obiect al cunoașterii; este ființa esenței ca esență, esse essentiae Aceasta este o doctrină celebră, împotriva căreia Duns Scotus va argumenta cu argumente, dar de la care nici el însuși nu va scăpa parțial Pe de o parte, ambii teologi au vrut să ocolească capcana Eriugenei - doctrina creării ideilor divine, doctrină care a fost condamnată în repetate rânduri, dar și-a găsit din nou adepți în secolul al XIV-lea; niciunul dintre ei nu a vrut să o accepte Pe de altă parte, deoarece identificau ființa cu esența, ei nu puteau evita dublarea oricărei distincții în ordinea esenței și în ordinea ființei Henric de Gent s-a resemnat cu această îndatorire atribuind ideii o essentiae, care devine, așa cum spunea el însuși, un "ideatum" ("ideatum") Duns Scotus va refuza o astfel de decizie, dar numai pentru a atribui ideii divine un esse intelligibil*, legat de existența minții divine, un simplu esse diminutum**, care, totuși, îi va cufunda pe comentatorii școlii sale în disperare, astfel încât unii dintre reprezentanții săi, de exemplu William de Alnwick, îl vor arunca cu hotărâre pe acesta din urmă peste bord, nevăzând cum să-l deosebească de essentiae a lui Henric de Gent Aici au apărut fantomele înțelegerii dionisiace a ideilor ca teofanie; nu este de mirare că aici sunt combinate toate felurile de platonism: ele sunt prezente la ambii teologi pe o bază complet legitimă Teologul este interesat de idei în principal ca "relații de imitabilitate în esența divină"; pentru filozof, nici nu sunt în primul rând "esenţe lucruri în cunoașterea divină" Avicenna a vorbit admirabil despre acest lucru în Metafizica sa, dar Heinrich nu a putut accepta modul în care a explicat trecerea la existența lucrurilor posibile conținute în mintea divină Filosoful arab crede că voința lui Dumnezeu nu poate împiedica creațiile inteligibile care emană din mintea lui Din punctul de vedere al lui Henric de Gent, voința lui Dumnezeu permite și răsplătește în mod liber existența anumitor lucruri posibile; această presupunere este tocmai ceea ce se numește creație El merge mai departe și susține că, întrucât existența lucrurilor depinde în primul rând de voința lui Dumnezeu, mintea divină le cunoaște doar prin acest act al voinței divine Aici Henric de Gent anticipează concluziile lui Duns Scotus și, prin urmare, este posibil, dacă vreți, să vorbim de un anumit voluntarism în acest caz însă, cu condiția să nu uităm că actul creației diferă de cel divin fiind ea însăşi numai în gândul nostru Numai în creație actul creației permite o altă realitate decât Dumnezeu - relația dintre rezultatul final și cauza divină de care depinde Indiferent cum ne-am imagina procesul de creație, dar întrucât esența a ceea ce este creat, ceea ce poate fi creat, apare în fața minții divine numai datorită asumării existenței sale de către voința lui Dumnezeu, este imposibil să presupunem că existența este cu adevărat diferită de esență Cu această ocazie, Henric de Gent a condus o lungă polemică cu Aegidius al Romei Iar Duns Scotus, care i s-a opus adesea atât în filozofie, cât și în teologie, va respinge diferența reală dintre esență și existență ca fiind lipsită de orice sens Diferența decisivă dintre creatură și Creator este că Dumnezeu este inseparabil de propria sa existență, în timp ce existența reală a creaturii depinde de liberul arbitru al Creatorului Ființele finite sunt entități existente și, prin urmare, sunt individuale Fiecare formă creată este astfel în subiect Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea (supus), a cărei unitate internă este suficientă pentru a o deosebi de orice altceva Actualizându-l, actul de creație face ca fiecare lucru să fie identic cu sine și diferit de alții Tocmai această identitate pozitivă a unui lucru cu sine însuși o exprimă Henric de Gent spunând că individuarea este determinată de o dublă negație: ceea ce neagă orice diferență a unui lucru dat față de sine și ceea ce neagă orice identitate a acestui lucru cu orice alte Printre aceste creații, omul este definit ca fiind unitatea trupului și a sufletului rațional Ca atare, corpul este constituit din propria sa formă; un suflet rațional nu îi transmite direct informații - nu este, strict vorbind, "motorul" corpului, este o formă de corporalitate (forma sogro-reitatis): există două forme substanțiale într-o persoană - forma a corpului ca atare şi forma compoziţiei umane Ridicându-se deasupra corpului, sufletul rămâne deschis influențelor inteligibile Acceptând distincția deja clasică între intelectul posibil și cel activ, Henry interpretează la început abstracția în același mod ca și Toma d'Aquino; dar adaugă imediat că cunoştinţele noastre nu se limitează la el Prin abstracție înțelegem ceea ce este un lucru și, din moment ce îl înțelegem ca ceea ce este, cunoașterea pe care o avem despre el conține adevăr; dar abstracţia nu ne permite să pătrundem în esenţa inteligibilă a unui lucru Pentru a realiza acest lucru, nu este suficient să abstrageți conceptul inteligibil al unui obiect de conceptul perceput senzual al unui obiect - trebuie să determinați și esența acestuia prin intermediul unei anumite judecăți Acest lucru se poate face numai cu ajutorul reflecției, care pornește nu din concretul perceput senzual, ci din conceptul primar de ființă și continuă sub controlul luminii divine Identificându-l, ca mulți alții, pe Dumnezeu Iluminatorul din învățăturile lui Augustin cu un valid Inteligența lui Avicenna, dar limitându-și aparent funcția la o acțiune de control, Heinrich afirmă astfel instabilitatea naturală a judecăților umane spre deosebire de imuabilitatea Ideilor divine Învățătura lui Henric de Gent este o dovadă interesantă a apropierii naturale a platonismului de la Avicenna și St Augustin, pe care am afirmat-o deja Nu se poate spune cu certitudine că această afinitate a apărut printr-o combinație a acestor două tipuri de platonism Mai degrabă, sursa ei este în gândul lui Henric de Gent; în același timp, gândul său s-a îndreptat destul de firesc către acești doi filosofi pentru a dobândi tehnica și unele principii de care avea nevoie În timpul vieții sale, autoritatea lui Henric de Gent a fost semnificativă A predat teologie la Universitatea din Paris în acel memorabil an când averroismul și anumite teze tomiste au fost condamnate Prin urmare, am fi îndreptățiți să presupunem - dacă nu am învăța asta de la el însuși - că Henry a participat la consultările teologice care au precedat acest act și a împărțit responsabilitatea pentru acesta Având în vedere spiritul general al doctrinei sale, înțelegem că el trebuie să fi fost preocupat nu numai de averroism, ci de tomismul însuși Aparținând unei cu totul altă direcție doctrinară, el nu putea înțelege sensul profund al reformei tomiste și, prin urmare, nu vedea în ea decât o pătrundere periculoasă în teologia filozofiei păgânilor și a necreștinilor Dar, aparent, nimic nu i-a zdruncinat credința în acordul fundamental al Revelației creștine cu mintea filozofică înțeleaptă El a fost unul dintre cei care au condus contraofensiva, care a fost considerată atunci necesară și al cărei succes se mai spera atunci Opera lui Duns Scotus, construită cu ajutorul unei tehnici filozofice foarte asemănătoare, diferă totuși de opera lui Henry în multe privințe și, mai presus de toate, fără îndoială, prin geniul personal al filosofului Dar purtăm De la Guillaume de Auvergne la Henric de Gent De asemenea, este de remarcat faptul că sunt într-o oarecare măsură opuse unul față de celălalt din cauza decalajului dintre cele două generații produs de actul de condamnare din Heinrich Gents-ky și colegii săi credeau că condamn pur și simplu o anumită doctrină filozofică Pentru mulți dintre cei care au venit după ei, această decizie doctrinară părea a fi o condamnare a filozofiei - total și complet Ceva din asta era în gândurile lui Etienne Tampier, precum și în gândurile maeștrilor care l-au asistat Am observat deja că o oarecare neîncredere în filozofie nu a părăsit niciodată teologii, dar nici Avicenna, nici Averroes nu i-au convins de incapacitatea fundamentală a rațiunii naturale de a construi o metafizică spontan conformă cu cerințele credinței creștine; cu toate acestea, s-a dovedit că mulți dintre adepții lor erau destul de convinși de acest lucru După Henric de Gent în secolul al XIII-lea, nicio sinteză doctrinară nu se găsește comparabilă cu cea a unui teolog laic în amploare Cu toate acestea, trebuie menționat cel puțin complexul Quaestiones quodlibetales al lui Godefroy de Fontenay (d ), al cărui nivel filozofic este foarte ridicat A fost un oponent al lui Henric de Gent și, în unele privințe, orientarea lui a coincis cu cea a lui St Toma d'Aquino, dar era destul de capabil să ia propriile sale decizii independente Astfel, Godfroy nu a fost de acord cu diferența reală dintre esență și existență și, în consecință, cu realitatea îmbinării lor Critica sa îl privea în mod direct pe Toma d'Aquino, deoarece era îndreptată împotriva sfântului afirmat în mod repetat Thomas a principiului că "esse" este acțiunea formei Pe de altă parte, el a interpretat corect distincția tomistă dintre esență și existență, așa cum a făcut - așa cum vom vedea mai târziu - Aegidius al Romei Pentru el, a vorbi despre o diferență reală înseamnă a spune că există o diferență între două lucruri supă de varză; dar apoi, notează Godefroy, esse nu poate fi înțeleasă ca un lucru din simplul motiv că nu poate exista separat: "In rerum natura extra intellectum non est aliquid quod sit esse solum, ita scilicet quod ratio sua in essendo sitlum ratio essendi, sine appositione alicujus, particularis rationis essendi"* Godfroy adaugă: întrucât ființa include absolut tot ceea ce este, a o considera realizată în stare pură ar însemna a reveni la doctrina lui Parmenide, unde se susține că tot ceea ce este ar fi cu adevărat una: "Et sic in rerum natura omnia essent aliquid unum secundum rem, quod falsum est"** În domeniul noeticii, Godefroy împărtășește un concept de abstractizare mentală, similar cu cel al lui St Toma și se opune doctrinei augustiniene a iluminării Dar el subliniază pasivitatea intelectului în cunoaștere, deoarece percepe - oarecum ca Avicenna - esența inteligibilă a lucrurilor cunoscute ca suficient de reală pentru a fi înțeleasă de minte ca atare În consecință, Godefroy afirmă: intelectul nu produce inteligibilitate și universalitate nici în lucruri, nici în imaginație, ci intelectul activ luminează imaginația în așa fel încât să apară doar ceea ce, sau esența obiectului, care poate influența intelectul posibil și ne poate face să-l cunoaștem Pasivității intelectului corespunde pasivității voinței Godefroy demonstrează această teză cu o axiomă împrumutată de la Aristotel: este imposibil ca același lucru, luat direct și de la sine, să se miște ca atare Așadar, nu poate exista o spontaneitate absolută a voinței, care este întotdeauna mișcată de obiectul său în ceea ce privește determinarea acțiunii sale, în ceea ce privește efectuarea acestei acțiuni, ea este mișcată doar de activitate și decizie a minții Godefroy ajunge până acolo încât să postuleze funcția motorie a unui obiect drept funcția motorie a unei cauze eficiente: "Objectum Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea efectiv mo vet voluntatem"* Rămâne să salvezi liberul arbitru Godefroy speră să realizeze acest lucru amintind că primul obiect al voinței este binele nedeterminat Întrucât niciun obiect anume nu este un bun absolut, mintea nu emite niciodată o judecată strictă asupra obiectului, iar această nedeterminare profundă a minții în raport cu ultimul obiect al aspirațiilor umane duce la indeterminarea extremă a acțiunilor umane Aici vedem opusul acelei spontaneități de luptă despre care va preda Duns Scotus; cu toate acestea, Godefroy din Fontenay este unul dintre cei mai demni adversari ai săi Este probabil posibil să arătăm cum și prin ce distorsiuni ale tomismului, la început greu de observat, Godefroy a ajuns la afirmații care nu se găsesc în St Toma d'Aquino Oricum ar fi, aceste două învățături nu sunt deloc identice și asta explică faptul că, în primele decenii ale secolului al XIV-lea, unii gânditori, dintre care majoritatea erau elevi ai lui Godefroy, au susținut și susținut teze care la prima vedere semăna cu prevederile tomismului, dar, de fapt, a dezvoltat o învățătură foarte diferită de Godefroy Studii recente (E Osedez) pun în lumină lucrările unui alt savant laic, Petru de Auvergne, care în jurul anului a predat teologie la Paris și a murit episcop de Clermont în Autor al tratatului "Sophismata", numeroase comentarii la lucrările lui Aristotel și "Quaestiones quodlibetales", el a fost considerat suficient de apropiat de tomism (cel puțin în comentariile sale) pentru a fi însărcinat să finalizeze comentariul neterminat al Sf Toma la tratatul "Despre cer și lume" ("De coelo et mundo"); în acelaşi timp s-a îndepărtat oarecum de tomism în Quaestiones quodlibetales Este posibil ca, atunci când opera lui va fi mai bine studiată, Peter din Auvergne Zay a întâlnit un loc mai semnificativ în istoria filozofiei Pe măsură ce secolul al XII-lea se apropia de sfârșit, Ioan de Salisbury a devenit un martor imparțial și oarecum batjocoritor al diferențelor sale doctrinare La sfârșitul secolului al XIII-lea, Heinrich Bathe s-a dovedit a fi un astfel de martor; s-a născut în la Mechelen ** și a murit în Poet, muzician care nu s-a sfiit nici măcar de dans, om de o dispoziție vesel și amabil, a fost ispitit de studiul științei Poate că este imposibil să găsești o singură ramură de cunoaștere în care să nu fie expert Ca John de Salisbury, Bathe și-a petrecut aproape întreaga viață la curțile prinților, pentru care a lucrat ca secretar Acest lucru i-a permis să-și satisfacă înclinația către filosofie și știință, rămânând în același timp un om cinstit, în afara tuturor școlilor și partidelor, care s-au luptat firesc între ele Astăzi îl cunoaştem în principal din tratatul Speculum divinorum et quorumdam naturalium, Speculum divinorum et quorumdam naturalium, din care au fost publicate doar primele două părţi; ele fac pe cineva să aștepte cu nerăbdare publicarea altor douăzeci și una de părți Compilată la cererea episcopului de Utrecht, Guy de Hainaut, această compilație nu este o prezentare a niciunui sistem, sau chiar gânduri personale Bathe însuși afirmă în "Prefață" că de multe ori oferă informații contradictorii, dar întrucât acestea sunt însoțite de argumente, cititorul va putea face singur alegerea Subiectul lucrării este foarte divers, nu duce lipsă de diverse feluri de digresiuni, care, însă, sunt raportate în prealabil Pe de altă parte, este o lucrare bine concepută Se începe cu problema senzației, apoi se discută succesiv întrebări legate de intelectul potențial și de acțiune, de materie ("Quarta pars quae totaliter est digressio" ***), apoi de legătura intelectului cu corpul, pluralitatea de se studiază intelectul, problema ideilor, structura corpului uman , originea lui, De la Guillaume de Auvergne la Henric de Gent acțiunile sufletului și relația intelectului cu diversitatea inteligibilă, veghea, somnul și visele, meteorii, fenomenele naturale și demonice, timpul, mișcarea împreună cu corpurile cerești care îl provoacă și, în sfârșit, Primul Principiu pe baza căruia depinde Lucrarea este scrisă într-un stil liber, străin de rutina școlarilor, dar autorul descoperă în ea erudiție științifică și filozofică pe cât de matură, pe atât de extinsă El se referă în principal la Timeu și Phaedo ale lui Platon, la Chalcidia, Proclus și Hermes Trismegistus, la Aristotel, pe care îl comentează folosind lucrările lui Ioan Philopon, al-Farabi, Avicenna, Alhazen și Averroes Deși nu este încă posibil să judecăm întregul complex al ideilor lui Bathe, deja pare fără îndoială că, dorind să-l împace pe Platon cu Aristotel, el îl sacrifică de obicei pe acesta din urmă Astfel, Bathe ia partea doctrinei augustiniene a senzației percepute ca acțiune a sufletului asupra lui însuși Și întrucât el, după toate probabilitățile, admite că obiecțiile lui Aristotel la idei nu resping cu adevărat adevărata învățătură a lui Platon, se poate aștepta ca atunci când opera sa va fi publicată în întregime, aceasta să fie o sinteză, cel mai probabil în spiritul platonician ; dar această sinteză va cuprinde toată știința aristotelică, arabă și evreiască cunoscută în acea epocă LITERATURĂ Guillaume Auvergne: Opera omnia Paris, , voi - ; Valois Yooi Guillaume d'Auvergne, sa vie et ses ouvrages P , ; Masnovo A Da Guglielmo d'Auvergne a San Tommaso d'Aquino Milano, - , voi - (cel mai bun material introductiv); Baumgartner M Die Erkenntnislehre des Wilhelm von Auvergne Miinster, ; Kramp J Des Wilhelm von Auvergne Magisterium Divinale H Gregorianum, , p - ; , p - , - Adam Pulchre Mulleris: "Memoriale rerum difficilium" publicat sub titlul "De intelligentiis" în: Baeumker CI Witelo, ein Philosoph und Naturforscher des XIII Jahrhundert Minster ; idem Zur Frage nach Abfassungszeit und Verfasser des irrtiimlich Witelo zugeschrieben Liber de Intelligentiis // Miscellanea Francesco Ehrle, Roma, , p - Bartolomeo Bolonsky: Squadrani I Tractatus de luce Fr Bartholomaei de Bononia H Antonianum, , p - , - , - ; În cele din urmă Ef Bartolommeo di Bologna H Studi Francescani, , p - Henric de Gent: Quodlibeta Paris, , voi - ; Venezia, , eed ; Suma teologică Paris, , voi - ; Ferrare, Cea mai bună introducere în studiul lui Henric de Gent: Paulus J Henri de Gând Essai sur les tendances de sa metaphysique P , (lucrarea este dedicată unei anumite probleme teologice; în același timp, oferă informații foarte ample despre locul lui Henric de Gent în mediul doctrinar al vremii); Bayerschmidt Paul Die Seins- und Formmetaphysik des Heinrich von Gent in ihrer Anwendung auf die Christologie Miinster, Pentru bibliografie, a se vedea lucrările citate de Paulus și Bayerschmidt Год фру а из Фонтене: WulfM de, Pelzer A Primele patru Quodlibets de Godefroid de Fontaines Leuven, ; WulfM de, Hoffmans J Les Quolibets V-VII de G de Fontaines Leuven, ; Hoffmans J Al VIII-lea Quodlibet de G de Fontaines Leuven, ; Hoffmans J Al -lea Quodlibet de G de Fontaines Leuven, ; Hoffmans J The Xе Quodlibet de G de Fontaines Leuven, ; Hoffmans J Quodlibets XI și XII de G de Fontaines Leuven, ; WulfM de Un teolog filozofic din secolul al XIII-lea Studiu despre viața, operele și influența lui Godefroid de Fontaines Bruxelles, ; La fel Intelectualismul lui Godefroid de Fontaines după Quodlibet VI, q // Beitrăge zur Geschichte der Philosiphie des Mittelalters Supplementband I, Minster, , S - ; Lottin O De liberul arbitru în Godefroid de Fontaines // Neoscolastique review of philosophy, v XL, , p - Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea Peter Auvergne: o serie de studii de E Osedez: Hocedez E La theologie de Pierge d'Auvergne H Gregorianum, , p - ; Les Quaestiones in Metaphysicam de Pierre d'Auvergne// Archives de Philosophie, v martie , p - ; La vie et les oeuvres de Pierre d'Auvergne // Gregorianum, , p - ; Une question inedit de Pierre d'Auvergne sur l'individuation // Revue neoscolastique, v , , p - ; La philosophie des Quodlibets de Pierre d'Auvergne Aus der Geisteswelt des Mittelalters Munster, , Bd , S - Henry Bate: Wallerand G Henri Bate de Malines O oglindă a divinului și a unora a naturalului Louvain, ; aceeași Henri Bate de Malines și Saint Thomas d'Aquin H Revue neoscolastique, v , , p - ; Birkenmajer Alex Henri Bate de Malines, astronom et philosophe du ХІІГ siăcle // La Pologne au Congrăs Internationale de Bruxelles Cracovia, DE LA ALEXANDRA GHELSKOGO DORAYMUND A LULLIYA Primul profesor franciscan de la Universitatea din Paris a fost Alexandru de Gael S-a născut în gaele de lângă Gloucester* între și În , deja profesor de teologie la Universitatea din Paris, Alexandru a intrat în Ordinul Fraților Mici (Minoriți)** Astfel, una dintre departamentele teologice ale universității a devenit de fapt franciscan În a cedat acest scaun discipolului său Ioan (Jean) de La Rochelle Alexandru a murit la august Numele său a rămas asociat cu monumentala "Suma teologică" ("Summa theologica"); despre asta, Roger Bacon în "Little Labor" ("Opus minus") a spus că Frații Mai mici "i-au atribuit această "Sumă" uriașă, care s-a dovedit a fi mai grea decât un cal și care nu a fost scrisă de el, ci De către alții " Curent este Toriki este parțial de acord cu Roger Bacon Suma, despre care se crede că este autorul lui Alexandru de Gael, este în mare parte o compilație A existat deja în , de când St Bonaventura o citează în preambulul celei de-a doua părți a Comentariului său asupra maximelor, dar nu știe cine l-ar fi compus Din câte știm, această lucrare conține pasaje împrumutate de la Ioan de La Rochelle, St Bonaventure, Guillaume de Meliton și alți autori Deci, atunci când studiem ideile lui Alexandru, este foarte greu să te bazezi pe un astfel de text; Poate că este învățătura Sf Bonaventura va ajuta la formarea unei idei mai corecte despre ele, deoarece el declară direct că a urmat opiniile mărturisitorului și profesorului său în toate În unele privințe, acest lucru este destul de convingător Dacă începutul "Summei" este opera lui Alexandru, care pare să reflecte învățătura lui, atunci aici îl vedem pe profesor punând bazele pe care elevii trebuie doar să le dezvolte Din câte se poate spune, în teologie Alexandru a fost inspirat de ideile lui Augustin, așa cum sunt prezentate în chestionare, dar a trebuit să folosească aceste principii pentru a rezolva o serie de probleme apărute după redescoperirea lui Aristotel Dacă detaliile individuale ale gândirii lui Alexandru ne scapă, putem, fără prea mare risc de a cădea în eroare, să presupunem că el a dat primul impuls unui grup de teologi franciscani a căror lucrare a fost aceea de a asimila noi cunoștințe filozofice cu ajutorul principiilor formulate de Sf Augustin Succesorul lui Alexandru la catedra franciscană de teologie de la Universitatea din Paris, Ioan de La Rochelle nu a predat mult timp: a murit la februarie , cu câteva luni înainte de moartea lui Alexandru Pe lângă lucrările pur teologice, precum Summa de Virtutibus, Summa De la Alexandru de Gael la Raymond Lull de vitiis"), "Summa de articulis fidei" - a lăsat tratatul "Summa de anima" care arată că Ioan avea un intelect filozofic foarte viu și dezvoltat Apropo, într-una dintre predicile sale, el însuși sugerează ostilitatea celor care au încercat apoi să înăbușe cercetările filozofice și atribuie răspicat această ostilitate influenței lui Satana, care nu vrea ca creștinii să fie oameni educați În urma lui Avicenna, el consideră că sufletul rațional este o simplă substanță capabilă să dea viață corpului și să realizeze în el o serie întreagă de acțiuni Spre deosebire de Guillaume de Auvergne, care a subliniat identitatea esenței sufletului și abilitățile sale, John de La Rochelle introduce o distincție specifică între abilități Pentru a le recunoaște, este suficient să plecăm de la diferența dintre obiectele lor, să ne întoarcem la diferența dintre acțiunile lor și de la ele la abilitățile în sine În clasificarea sa a abilităților, el urmează aproape întocmai clasificarea dată în apocrifa lui Augustin "Despre spirit și suflet" ("De spiritu et anima") și le plasează deasupra minții, care cunoaște inteligibilul creat (îngeri, suflete) , precum și inteligența (intelligentia), care cunoaște adevărul și binele neschimbător, adică pe Dumnezeu Astfel, se formează o serie ascendentă de abilități: simțirea percepe corpul, imaginația percepe asemănarea corpurilor, rațiunea percepe natura trupurilor, mintea percepe spiritele create, inteligența percepe Spiritul necreat Senzațiile sunt rezultatul acțiunii corpului asupra organelor de simț prin medii fizice: transparență pentru vedere, aer pentru auz, vapori emanați de obiecte pentru miros, saliva pentru gust, piele pentru atingere Datele acestor organe de simț individuale sunt concentrate prin intermediul unui "simț general"; conform lui John de La Rochelle, funcția sa este de a păstra și combina senzațiile cu scopul de a forma un "comun sensibil" (adică comun mai multor simțuri), cum ar fi ordine, mișcare, odihnă, cantitate, etc Sentimentul general, pe care Avicenna îl numește "sensus formalis", este un sentiment interior Pentru a evidenția concepte abstracte din "imaginile sale individuale sau generalizate, este necesar să se folosească capacitatea intelectuală ("virtus intellectiva"), care nu este asociată cu niciun organ anume, ci este prezentă în întregime în întregul corp: "est in toto corpore tota" Abstracția nu constă în împărțirea propriu-zisă a obiectului în elementele sale componente, ci în luarea în considerare separată a acestora din urmă datorită unei evaluări ("aestimatio"), care distinge unele elemente de altele, grupându-le după asemănări și eliminând diferențele, dar neseparându-i complet de sensibil: "Dimpotrivă, abilitatea intelectuală cuprinde forma corporală, o purifică de mișcare, de toate proprietățile materiale și chiar de originalitatea ei și o cuprinde ca atare - deschisă, simplă și universală Într-adevăr, dacă nu ar fi astfel purificată de minte, nu ar putea fi cunoscută ca forma comună predicată a tuturor indivizilor Deci, pentru a abstrage forma corpului, trebuie să se distingă următoarele grade: primul - în simțire, al doilea - în imaginație, al treilea - în evaluare (aestimatio), al patrulea - în minte În ciuda influenței tratatului "De spiritu et anima" și contrar motivelor lui Avicenna, această psihologie reflectă destul de pe deplin acele aspecte ale învățăturilor lui Aristotel, care mai târziu au devenit general acceptate Dar în afară de aceasta, Ioan de La Rochelle caută să împace doctrina greco-arabă a intelectului activ cu doctrina lui Augustin despre iluminarea divină În intelectul însuși, urmând Aristotel, el distinge între intelectul posibil, care în raport cu tot ceea ce este inteligibil este ca o tăbliță pe care încă nu s-a scris nimic, și intelectul activ, care este prezent în sufletul nostru ca lumină inteligibilă a lui Dumnezeu el însuși și este mereu în acțiune Astfel, aristotelismul Capitolul VIII Filosofia în secolul XX a cules aici o victorie decisivă, pentru că, la fel ca Albert cel Mare și Sf Toma de Aquino și, spre deosebire de Guillaume de Auvergne, Ioan de La Rochelle se referă la fiecare suflet uman, luat separat, la intelectul care acționează, care îi este specific și care, parcă, este un semn pe care Dumnezeu l-a lăsat asupra creației sale El spune direct că acest intelect este cea mai înaltă facultate a sufletului: "intellectus agens, id est vis animae suprema"; pentru cunoașterea obiectelor care se află în afara noastră, nu avem nevoie de nimic altceva: nici în abilitățile sau acțiunile sufletului nostru, nici măcar în primele principii, sau primele principii ale cunoașterii naturale Din acel moment, bazele teoriei aristotelico-tomiste a cunoașterii erau deja puse, cel puțin în contururile lor cele mai esențiale Dacă Ioan de La Rochelle pare să admită unul sau mai multe intelecturi active separate, atunci aceasta ar trebui privită doar ca o încercare de a găsi o modalitate acceptabilă pentru creștin de a prezenta o doctrină care nu este inițial creștină De fapt, orice substanță spirituală, alta decât sufletul, superioară acestuia și capabilă să acționeze asupra lui, pentru a-i împărtăși cunoștințe din afară și în mod gratuit, la care nu poate ajunge prin lumina naturală a propriului intelect activ, poate fi numit un intelect activ separat În acest sens, îngerii și Dumnezeu pot fi, de asemenea, priviți ca Intelecte active separate: îngerii îl instruiesc pe om în problemele îngerilor, pe Dumnezeu în adevăruri supranaturale, precum Trinitatea, care se aplică exclusiv lui Dumnezeu Această extindere a vocabularului nu schimbă nimic în esența doctrinei Dacă adăugăm că Ioan de La Rochelle respinge teza lui Gebirol despre îmbinarea materiei și formei în sufletul uman și în îngeri, atunci, fără îndoială, vom vedea în psihologia sa o manifestare a acelei influențe profunde care, începând din prima jumătate a secolului al XIII-lea secol, Aristotel a numit chiar profesori franciscani Dar curând învățătura Sf Bonaventura va întoarce multe minți - în special în Ordinul său - la principiile Sf Augustin Sfântul Bonaventura (Giovanni de Fidanza) s-a născut în satul Bagnoreggio de lângă Viterbo în și a intrat în Ordinul Fraților Minori*, se pare că în A venit la Paris pentru a urma cursul lui Alexandru de Gael, pe care îl va numi mai târziu tatăl său spiritual și profesor, iar în va primi o diplomă de licență Din până în a predat la Universitatea din Paris și a ocupat acolo o catedra, destinată - după Alexandru de Gael - franciscanilor În , frământările provocate în predare de certurile dintre maeștrii universității și cler l-au obligat să-și întrerupă cursurile În ciuda luptei acerbe duse de Guillaume de Saint-Amour** pentru a interzice ordinelor mendicante să predea la Universitatea din Paris, papa confirmă dreptul dominicanilor și franciscanilor de a ocupa catedre acolo, iar la octombrie , el îi numește pe frații Toma d'Aquino din Ordinul Dominicanului și Bonaventura din Ordinul Minoritului Cu toate acestea, universitatea și-a amânat doctoratul și includerea în rândurile maeștrilor până în octombrie Sf Toma d'Aquino și Sf Bonaventura și-a primit diplomele în aceeași zi, dar "fratele mai mic" până atunci fusese deja numit general al Ordinului său și curând a părăsit pentru totdeauna predarea Sfântul Bonaventura a murit în ziua încheierii Sinodului de la Lyon - iunie Oricine vrea să studieze și să înțeleagă opera Sf Bonaventura, ar trebui în primul rând să o considere în sine, și să nu vadă în ea, așa cum se întâmplă uneori, o schiță mai mult sau mai puțin reușită a ceea ce Sf Thomas Pentru învățătura Sf Bonaventure se caracterizează prin spiritul său unic, care se mișcă pe căi alese în mod conștient către un scop foarte specific Acest scop este iubirea lui Dumnezeu; moduri în care De la Alexandru de Gael la Raymond Lull conducă-ne la ea, acestea sunt căile teologiei Filosofia ar trebui să ajute la realizarea planului nostru; astfel încât, pe urmele înaintașilor săi, acceptând de bunăvoie doctrinele învățătorilor săi, și mai ales ale tatălui său și profesor de binecuvântată memorie, fratele Alexandru de Gael, Bonaventura nu ezită să împrumute din noile doctrine ceea ce îi va permite completează-le pe cele vechi: "Non enim intendo novas opiniones adversare, sed communes et approbatas retexere"* Acesta este spiritul dătător de viață al operei sale principale, Comentariul la sentințe, precum și numeroasele sale tratate și scrieri scurte (opuscula), în special Ghidul sufletului către Dumnezeu (Itinerarium mentis in Deum)**, în pe care învățăturile lui Bonaventura și-au primit dezvoltarea Sufletul uman a fost creat pentru a simți într-o zi binele infinit care este Dumnezeu, pentru a se odihni în El și a se bucura de această pace Despre acest obiect cel mai înalt, la care aspiră, sufletul deja în această lume posedă o cunoaștere imperfectă, dar foarte fermă, care este credința Nicio altă cunoaștere nu ne aduce o certitudine atât de profundă și de nezdruncinată ca aceasta Filosoful este mai puțin sigur de ceea ce știe decât credinciosul de ceea ce crede În același timp, credința în adevărul Revelației este sursa speculațiilor filozofice Într-adevăr, în ce rațiune este de acord, nu există loc pentru credință; dar cel mai adesea ceea ce se întâmplă este că credința este îndreptată către un obiect prea înalt pentru ca noi să-l înțelegem prin rațiune Prin urmare, nu prin rațiune, ci prin dragoste pentru acest obiect, facem din el un act de credință Acest lucru se întâmplă chiar și atunci când recurgem la speculații filozofice Credinciosul, prin iubire, dorește să vadă fundamentele credinței sale: nimic nu este atât de dulce pentru o persoană încât să înțeleagă obiectul iubirii sale Așadar, filosofia se naște din nevoia inimii, care vrea să se bucure cât mai mult de obiectul credinței sale Aceasta înseamnă că filozofia și teologia, diferite prin metode, se continuă și se completează în așa măsură încât se dovedesc a fi două călăuze care ne conduc la Dumnezeu Întreaga noastră cale către Dumnezeu, calea pe care o urmăm, dacă doar ne mișcăm în direcția corectă, este calea iluminării, sau a iluminării; scopul ne este dat prin credință; ne agățăm deja de această cale, ne agățăm de ea cu dragoste - dar ne agățăm instabil și deseori ezităm, pentru că ne lipsește cunoștințele clare pe care se bazează iubirea de nezdruncinat Iubirea perfectă și bucuria atotcuprinzătoare pe care o aduce, ne așteaptă la sfârșitul pelerinajului început Drumul poate părea lung, dar trebuie să înțelegem câte bucurii, anticipând fericirea cerească, ne așteaptă pe parcurs! Cel care merge pe calea iluminării divine, care crede și încearcă să înțeleagă în ceea ce crede, vede în fiecare senzație și în fiecare acțiune acte de cunoaștere a lui Dumnezeu Însuși, ascunse în lucruri Învățătura Sf Bonaventura este desemnat în primul rând și foarte expresiv printr-un singur motto: "călăuzirea sufletului către Dumnezeu" El ne învață "quo modo homo per alias res tendat in Deum", și de aceea întreaga sa filozofie ne arată Universul, fiecare obiect al căruia ne vorbește despre Dumnezeu, ni-L prezintă după bunul plac și ne invită să ne întoarcem la El Dacă viața este doar un pelerinaj către Dumnezeu, atunci lumea sensibilă este calea care ne duce la El Ființele situate de-a lungul marginilor acestei cărări sunt semne care uneori ni se par misterioase Dar dacă le examinăm cu atenție, atunci acea credință, care este ajutată de rațiune, se va dezvălui sub cel mereu schimbător și un singur cuvânt - chemarea veșnică: Dumnezeu Astfel, haideți să ne îmbarcăm pe această cale a iluminării Dar în zadar vom merge pe această cale dacă nu știm dinainte condițiile progresului nostru Înainte de păcatul originar, omul se putea bucura în pace de contemplare Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea Dumnezeu, și de aceea Dumnezeu l-a așezat în Grădina Edenului Desfătărilor Totuși, după păcat și prin el, mintea omului a fost afectată de ignoranță, iar trupul de poftă De aceea, acum trebuie să facem în permanență eforturi cu voință puternică pentru ca, încrezându-ne în mila lui Dumnezeu, să ne ridicăm fețele către Dumnezeu, acum întors spre pământ Pentru a dobândi înțelepciunea, trebuie să câștigi prin rugăciune harul transformator, neprihănirea purificatoare și Cunoașterea iluminatoare Harul este temelia bunăvoinței și cauza clarviziunii Așadar, mai întâi trebuie să ne rugăm, apoi să trăim sfânt și, în cele din urmă, să percepem cu sensibilitate adevărurile care ni se vor descoperi și, contemplându-le, să urcăm treptat spre vârf, unde Dumnezeu ni se va revela pe Sine, "ubi videatur Deus deorum in Sion"* Cererea pentru o astfel de purificare nu a condus, așa cum credeau unii, la confuzia dintre filozofie și misticism în care Sf Bonaventura Dacă conștiința noastră este orbită de păcat, atunci efortul simplu al minții naturale nu va face ca Universul și lucrurile să fie inteligibile pentru noi Mai întâi trebuie să ne ocupăm de consecințele păcatului și, pe cât posibil, să ne restabilim facultățile cognitive la starea în care le-am primit cândva Numai atunci ni se va deschide calea iluminării, iar percepția noastră tulbure despre univers va deveni din nou inteligibilă Dumnezeu, Creatorul Universului, este un adevăr esențial, transcendental Dumnezeu este adevărat nu în raport cu ceva, pentru că El este cea mai înaltă ființă completă și, dimpotrivă, lucrurile pot fi adevărate în raport cu El Dacă este așa, atunci sensul lucrurilor ni se va descoperi și vom înțelege cum ne poate conduce lumea la Dumnezeu Potrivit acestui principiu, adevărul lucrurilor constă în reprezentare, adică în asimilarea cu primul și cel mai înalt adevăr: "in comparatione ad principium dicitur veritas: summae veritatis et primae repraesentatio"** Această asemănare între Creator și creație este cea care ne va permite să ne ridicăm de la lucruri la Dumnezeu Aceasta, însă, nu implică participarea lucrurilor în esența lui Dumnezeu, deoarece nu există nimic în comun între Dumnezeu și lucruri Este chiar posibil ca această asemănare să nu constea într-o asemănare exactă cu Dumnezeu, căci finitul nu poate fi niciodată asemănat cu infinitul, iar între Dumnezeu și lucruri vor exista întotdeauna mai multe deosebiri decât asemănări Adevărata asemănare care există între Creator și creație este asemănarea formei de exprimare Lucrurile sunt pentru Dumnezeu ceea ce semnele sunt pentru semnificatul pe care îl exprimă; sunt un fel de limbaj, iar întregul univers este doar o carte - unde pe fiecare pagină este scris despre Treime: "creatura mundi est quasi quidam liber in quo legitur Trinitas fabricatrix" Și dacă întrebi de ce Dumnezeu a creat lumea după un astfel de plan, răspunsul este foarte simplu: lumea nu are alt sens de a fi decât a-l exprima pe Dumnezeu; este o carte scrisă doar pentru a fi citită de om și pentru a-i aminti constant de dragostea autorului ei: "primum principium fecit mundum istum sensibilem ad declarandum seipsum"**** Astfel, calea iluminării direcționează mersul lucrurilor în așa fel încât să ne înalțe la Dumnezeu, a cărui expresie sunt ele Această elevație constă din trei etape principale Primul este de a găsi urme ale lui Dumnezeu în lumea sensibilă A doua etapă este să găsești imaginea lui Dumnezeu în sufletul tău La a treia etapă, lucrurile create sunt depășite și intrăm în bucuria mistică de a-L cunoaște pe Dumnezeu și de a ne închina Lui***** A-L găsi pe Dumnezeu după urmele pe care El le-a lăsat în lucruri înseamnă a "calca calea lui Dumnezeu" și, în același timp, a descoperi toate dovezile existenței lui Dumnezeu care pot fi obținute de obicei din luarea în considerare a simțurilor Dar pentru poziția de Sf Caracteristic lui Bonaventura este că nu zăbovește în dezvoltarea tehnică a unor astfel de dovezi: ne cheamă direct să-l experimentăm pe Dumnezeu în mișcarea, ordinea, măsura, frumusețea și dispoziția lucrurilor Mai mult, el crede clar că se poate face De la Alexandru de Gael la Raymond Lull deduce existența lui Dumnezeu din orice, pentru că pentru o minte și inimă curată, fiecare obiect și fiecare aspect al lui dezvăluie prezența secretă a Creatorului său Prin urmare, dialectica Ghidului este în mod clar îndreptată mai degrabă spre multiplicarea punctelor de vedere din care Îl înțelegem pe Dumnezeu, decât să ne obligă să ajungem la El într-un număr mic de moduri În esență, este vorba în primul rând despre ridicarea vălului de pe ochi: de îndată ce se va întâmpla acest lucru, Îl vom vedea pe Dumnezeu peste tot "Splendoarea lucrurilor o descoperă, dacă nu suntem orbi; ne strigă despre Dumnezeu și ne trezesc dacă nu suntem surzi; în cele din urmă, trebuie să fii mut pentru a nu lăuda pe Dumnezeu pentru fiecare faptă a lui și nebun pentru a nu recunoaște Prima Cauză în atâtea dintre manifestările ei Și totuși acesta nu este încă primul pas al ascensiunii la Dumnezeu și toată această lumină este doar o umbră Dovezi din lumea sensibilă, pe care Sf Bonaventura ne prezintă ca o dovadă orbitoare, ele i se par doar un joc al minții atunci când reflectă asupra unor argumente mai puternice: ne sunt date de chipul lui Dumnezeu - sufletul nostru Într-adevăr, când privim lumea exterioară, putem găsi acolo, parcă, umbra lui Dumnezeu, pentru că toate proprietățile lucrurilor presupun o cauză; mai găsim acolo urme ale ei, dacă în unitatea, adevărul și bunătatea pe care le au lucrurile, le căutăm cauzele efective, formale și finale Dar, în ambele cazuri, noi, ca să spunem așa, întoarcem spatele luminii divine - pentru că în lucruri nu vedem decât reflectarea ei Căutându-L pe Dumnezeu în sufletul nostru, noi, dimpotrivă, ne întoarcem către El; datorită acesteia, găsim în ea nu o umbră, nici o urmă, ci chipul lui Dumnezeu, astfel încât El nu mai este doar o cauză, ci chiar obiectul Rețineți că ideea lui Dumnezeu este ascunsă în cele mai simple operațiuni mentale ale noastre Pentru a defini pe deplin orice substanță anume, trebuie să ne întoarcem la principii tot mai înalte până ajungem la idee fiind în sine: "nisi cognoscatur quid est ens per se, non potest plene sciri definitio alicujus specialis substantiae"* Astfel, intelectul nostru își poate îmbrățișa pe deplin obiectele numai prin ideea de ființă pură, universală (completă) și absolută; posesia noastră a ideii de perfect și de absolut este cea care ne permite să recunoaștem particularul ca imperfect și relativ Sa trecem peste Ideea nu este doar că mintea noastră schimbătoare și nesigură nu poate înțelege adevărurile imuabile și necesare fără ajutorul lui Dumnezeu - acest lucru a fost deja arătat de Sf Augustin, dar și în faptul că îl întâlnim direct pe Dumnezeu ori de câte ori ne scufundăm suficient de adânc în noi înșine Intelectul nostru este strâns legat de adevărul etern însuși; din naștere purtăm în noi înșine chipul lui Dumnezeu: "similitudo quaedam Dei non abstracta sed infusa"** În măsura în care ne cunoaștem direct sufletul și acțiunile lui, în aceeași măsură Îl cunoaștem pe Dumnezeu fără ajutorul simțurilor exterioare: "anima novit Deum sine adminiculo sensuum exteriorum" *** Deci, dacă existența lui Dumnezeu ni se pare neevidentă, atunci aceasta este doar o greșeală în reflecția noastră Dacă dorințele rele și imaginile senzoriale nu pun un văl între adevăr și noi, atunci este de prisos să dovedim existența lui Dumnezeu - devine evident Nu este greu de înțeles că într-o asemenea stare de spirit, Sf Bonaventura a acceptat cu ușurință argumentul ontologic al Sf Anselm și fără modificări l-au inclus în învățătura sa Poate fi chiar admisibil să spunem că acest argument și-a dobândit mai întâi întreaga valoare și s-a bazat pe o deplină conștientizare a condițiilor pe care le presupune, tocmai în învățătura "medicului serafic"**** Într-adevăr, nu mai vorbește despre prezența lui Dumnezeu în virtutea faptului că Îl cunoaștem, - dimpotrivă, Îl cunoaștem pe Dumnezeu pentru că El este deja prezent: "Deus praesentissimus est ipsi animae et eo ipso cognoscibilis"*****- Dacă cunoștințele pe care le avem despre Dumnezeu se bazează pe prezența lui, atunci este de la sine înțeles că Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea că ideea de Dumnezeu pe care o avem presupune existența Lui Ea presupune tocmai pentru că imposibilitatea de a gândi că nu există Dumnezeu decurge direct din necesitatea interioară a existenței Sale: "tanta est veritas divini esse, quod cum assensu non potest cogitari non esse"* Necesitatea lui Dumnezeu, care ne luminează permanent sufletele, face imposibil să credem că nu există Dumnezeu și să împărtășim această ultimă afirmație fără a cădea în contradicții Când realizezi acest fapt, vezi că însuși conceptul de Dumnezeu presupune existența lui Căci a spune că El este ființă curată și simplă, neschimbătoare și necesară, este același lucru cu a spune că Dumnezeu este Dumnezeu, sau a spune că Dumnezeu există: "si Deus est Deus, Deus est"** Este de la sine înțeles că St Bonaventura nu ne oferă o idee bine definită și un concept clar despre esența lui Dumnezeu Afirmarea existenței lui Dumnezeu, inerentă gândirii noastre și profund întipărită în ea ("veritas Dei impressa menti humanae et inseparabilis ab ipsa"), nu este nicidecum o înțelegere a esenței lui Dumnezeu Sfântul Bonaventura era conștient de obiecțiile foarte bine întemeiate pe care Sf Toma d'Aquino s-a opus argumentului ontologic, dar a contestat validitatea lor Hugh de Sfântul Victor a spus deja că Dumnezeu a temperat cunoașterea noastră despre El în așa fel încât să nu putem ști niciodată ce este El sau să ne îndoim de existența Lui Sfântul Bonaventura a acceptat această formulare, păstrând tradiția și în acest sens Am putea trece peste cea de-a doua etapă a călătoriei sufletului către Dumnezeu și să căutăm bucuriile inexprimabile ale prezenței lui Dumnezeu în misticism, dar, trecând dincolo de expresibil, probabil că am depăși filozofia Aici, în cuvintele Sf Bonaventura, nu trebuie să te încrezi prea mult în cuvânt și stilou, ci trebuie să te încrezi complet în darul lui Dumnezeu, adică în Duhul Sfânt Așa că să lăsăm toate aceste tărâmuri înalte și să ne miram problema conceptului de suflet uman și cunoaștere umană, care decurge din dovezile considerate ale existenței lui Dumnezeu Sufletul este în esență unul, dar facultățile sau posibilitățile sale diferă în funcție de natura obiectelor către care este îndreptat Cu toate acestea, sufletul poate face acest lucru pentru că este în același timp o substanță completă în sine, inteligibilă - în așa măsură încât poate trăi după moartea trupului - și forma unui corp organizat, pe care îl animă Revitalizând corpul, sufletul își îndeplinește funcțiile sensibile în organele de simț Cunoașterea senzorială implică în primul rând impactul unui obiect extern, perceput de organul senzorial Mai mult - și aici Bonaventura pare să-i acorde puțin spațiu lui Aristotel, care a fost ocupat de Augustin - sufletul însuși percepe spiritual acest impact, deoarece el este cel care animă trupul, dar reacţionează imediat, judecând asupra impactului pe care tocmai l-a experimentat , iar această Hotărâre este tocmai o cunoaștere sensibilă**** Aparent, Bonaventura vrea să împace doctrina aristotelică a senzației, înțeleasă ca suferință a întregului uman, cu teoria lui Augustin și Plotin, unde senzația este privită ca o acțiune a sufletului Imaginile-simț sunt date din care intelectul extrage cunoștințe suprasensibile prin abstracție Abstracția este o acțiune a unui posibil intelect, care, referindu-se la aceste imagini, efectuează operațiunile necesare pentru a păstra doar componenta lor comună și universală din aceste date private Poate St Bonaventure are o viziune pur psihologică asupra abstracției și o înțelege ca luarea în considerare, sortarea și regruparea datelor senzoriale de către minte Inteligența posibilă nu este o posibilitate pură pentru el - asta însemna De la Alexandru de Gael la Raymond Lull a-l confunda cu materia; este facultatea activă a intelectului care produce concepte inteligibile și le acumulează în ea Se numește "posibil" deoarece nu este suficient de la sine pentru această sarcină Fiecare suflet uman are, pe lângă intelectul posibil, și propriul său intelect activ, a cărui funcție este de a lumina intelectul posibil și de a-l face capabil de abstracție Să remarcăm apropo că, la fel cum un intelect posibil nu este complet lipsit de actualitate, la fel un intelect care acționează nu este lipsit de o anumită potențialitate Dacă ar fi un act pur, ar fi o intelectualitate activă separată, ca cea despre care vorbea Avicenna; Bonaventura era bine conștient de acest lucru, dar nu era deloc dispus să accepte această noțiune În esență, intelectul activ și intelectul posibil sunt două funcții diferite ale aceluiași suflet, destinate asimilării suprasensibilului, care este conținut în sensibil Totuși, această dorință de abstracție nu este întotdeauna necesară: este inevitabil doar atunci când gândul nostru își întoarce "fața inferioară" către corpuri pentru a extrage cunoștințe din ele, și nu atunci când își întoarce "fața superioară" spre inteligibil în pentru a extrage din ea este înțelepciunea De fapt, un apel la cunoașterea senzorială este necesar pentru ca intelectul să cunoască tot ceea ce îi este străin, adică să cunoască tot ceea ce nu este el însuși și Dumnezeu Toate lucrările de meșteșuguri și toate obiectele naturii îi sunt străine Cunoașterea celui dintâi îi este străină ca exterioară, a celui din urmă ca inferioară; dar atât pentru primul cât și pentru al doilea este necesară munca simțurilor Totul se întâmplă altfel când intelectul se îndreaptă către suflet, care rămâne mereu în sine, și către Dumnezeu, care este și mai aproape de el Aici Bonaventura nu mai este inspirat de Aristotel, ci de Platon Începând din momentul în care călcăm peste obiectele sensibile pentru a ne ridica la suprasensibil adevăruri, invocăm lumina interioară care se exprimă în principiile înnăscute ale științelor și adevărul natural în om Sufletul însuși, principiile filozofiei pe care le conține și lumina divină care ne permite să le cunoaștem, coboară din cunoașterea unui ordin superior, unde nu există loc pentru percepția senzorială Sfântul Bonaventura nu confundă nicidecum cele două tendințe filosofice menționate, despre a căror opoziție fundamentală se presupune că nu știe: dimpotrivă, încearcă cu competență să realizeze o sinteză a învățăturilor lui Aristotel și Platon Sau, mai bine spus, crede în posibilitatea reînnoirii sintezei pe care geniul Sf Augustin Aristotel a știut să vorbească limba științei și, spre deosebire de Platon, a înțeles bine că nu toate cunoștințele sunt dezvoltate în lumea ideilor; Platon vorbea limbajul Înțelepciunii, afirmând fundamente și idei eterne; luminat de Duhul Sfânt, Augustin a putut vorbi ambele limbi: "uterque autem sermo, scilicet sapientiae et scientiae, per Spiritum datus est Augustino"* Dacă Sf Augustin a putut să realizeze o astfel de sinteză, s-a întâmplat datorită învățăturii sale despre iluminarea intelectului prin ideile lui Dumnezeu Sfântul Bonaventura a adoptat această învățătură și a transmis-o ucenicilor săi În esență, constă în explicarea prezenței adevărurilor necesare în gândirea umană prin impactul direct și imediat al ideilor divine asupra intelectului nostru În Bonaventura, formularea cea mai familiară a problemei este întrebarea, cum poate intelectul uman să obțină cunoștințe de încredere (certitudinalis cognitio)? Cunoașterea de încredere are două proprietăți caracteristice: este invariabilă în raport cu obiectul cunoscut și infailibilă în raport cu subiectul cunoaștetor Dar omul nu este imun la eroare, iar obiectele care îi stau la dispoziție nu sunt imuabile Dacă intelectul uman posedă cunoștințe de încredere, este din cauza divinului Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea ideile, care sunt inteligibilul imuabil, luminează intelectul uman în cunoaşterea obiectelor care le corespund Ideile nu apar aici ca obiecte cunoscute, căci ele sunt Dumnezeu însuși, pe care nu ne este posibil să-l vedem în această lume: ele contactează direct intelectul uman, influențându-l, dar această acțiune este pur reglativă Datorită ideilor, vedem nu numai ceea ce este, ci și corespondența sau necorespondența a ceea ce este cu ceea ce ar trebui să fie Deoarece ideile divine conțin judecăți despre intelectul nostru, el însuși devine capabil să judece Ar fi neplăcut să reducem această doctrină complexă a cunoașterii la orice formulă Cu toate acestea, nu greșim împotriva adevărului dacă spunem că Sf Bonaventura explică toată adevărata cunoaștere a suprasensibilului prin prezența și acțiunea în noi a unei raze estompate de lumină divine Spunem "slab" pentru că Sf Bonaventura ne amintește constant că nu înțelegem cauzele eterne, sau ideile, așa cum sunt ele în Dumnezeu, ci le observăm doar reflectarea, și vag: vedem în ele doar ceea ce poate vedea creatura, "cum propria ratione creata"* Dar, pe de altă parte, este evident că cauzele eterne, sau ideile divine, sunt regula de operare imediată a cunoașterii noastre Nu prin cauze eterne, ci prin cauze eterne vedem adevărul Sfântul Bonaventura, bazat pe învățăturile Sf Augustin, insistă categoric asupra acestui lucru și respinge înmuierea acestei formulări În acest moment gândul său este atât de ferm și convingerea lui atât de puternică încât ajunge la concluziile extreme care se pot trage din această poziție Dacă toată cunoașterea adevărată presupune că înțelegem cauzele eterne și dacă le înțelegem foarte vag, nu rezultă oare că noi în această lume nu avem cunoștințe pe deplin justificate? Cu siguranță așa este, spune St Bonavento ra, și este necesar să fim de acord cu aceasta Aici avem cunoștințe sigure și clare, pentru că principiile create, pe care Dumnezeu le-a așezat în noi și prin care cunoaștem lucrurile, ni se apar clare și fără nici o acoperire Dar această cunoaștere sigură și clară este incompletă: ultima fundație lipsește întotdeauna, căci dacă principiile cunoașterii sunt clare, atunci ideile eterne, a căror acțiune ne guvernează intelectul, subordonându-l acestor principii, scapă din câmpul nostru vizual - și tocmai ei sunt cei care dau valoare principiilor Dacă spunem că în viața pământească nu știm pe deplin nimic, atunci nu va exista o mare inconsecvență în aceasta: ("si diceretur quod nihil in hac vita scitur plenarie, non esset magnum inconveniens") De unde vine această dualitate a cunoașterii umane? Faptul este că omul s-a aflat într-o poziție intermediară și este, fără îndoială, că este infinit mai aproape de lucruri decât de Dumnezeu, dar se află totuși între Dumnezeu și lucruri Adevărul poate fi considerat a fi în Dumnezeu, în sufletul nostru sau în materie, dar dacă îl considerăm ca fiind în sufletul nostru, vedem că are atât de mult de-a face cu adevărul în Dumnezeu, cât are de-a face cu adevărul în materie Mijlocul este situat între cele două extreme, iar sufletul, cu partea sa superioară, se întoarce către Dumnezeu, iar partea inferioară către lucruri Din ceea ce este dedesubt, primește certitudine relativă, din ceea ce este sus - absolut: "ita quod ab inferiori recipit certitudinem secundum quid, a superiori vero recipit certitudine simpliciter"** A uita unul dintre cele două aspecte ale naturii umane înseamnă a neglija fie Aristotel, fie Platon Deoarece pentru a ne ridica la Dumnezeu, ne-am sprijinit pe creație, am ajuns imediat la El ca Creator Acum problema este să știm dacă lumea este eternă sau dacă are un început în timp Aristotel și Averroes cred că universul este etern ca o mișcare care se desfășoară Sfântul Toma va crede că argumentele pentru eternitate De la Alexandru de Gael la Raymond Lull trăsăturile lumii nu sunt decisive, dar că nu există argumente decisive în favoarea creării lumii în timp; prin urmare, creația în timp poate fi considerată adevărată numai datorită mărturiei Revelației Sfântul Bonaventura deține în această privință cele mai stricte opinii care au existat vreodată în tradiția creștină și refuză să facă chiar și cea mai mică concesie lui Aristotel El consideră că este destul de dovedit că presupunerea existenței lumii în eternitate duce la contradicții Dacă universul a continuat să existe după ce a trecut deja un timp infinit, atunci ar fi necesar să admitem că infinitul poate crește, deoarece la trecut se adaugă zile noi; sau cea a două numere la fel de infinite, cum ar fi numărul de rotații ale Lunii sau Soarelui, unul este de douăsprezece ori celălalt; sau că lumea nu are moment de început și, prin urmare, nu ar putea ajunge la momentul prezent, deoarece intervalul de timp dintre ele este infinit Rețineți, în sfârșit, că infinitate de obiecte sau indivizi nu ar putea exista simultan: dacă numărul lor ar fi etern, atunci ar exista un număr infinit de oameni, iar acum un număr infinit de suflete nemuritoare; dar aceasta este o contradicție Astfel, nu numai prin credință, ci și prin rațiune, trebuie să recunoaștem imposibilitatea de a presupune că Universul creat este co-etern cu Dumnezeu Dacă luăm acum în considerare însăși structura creației, trebuie în primul rând să afirmăm că în toate lucrurile create, esența este cu adevărat distinctă de existență Cu alte cuvinte, nicio creație nu poartă în sine un motiv suficient pentru existența ei, ci fiecare dintre ele necesită acțiunea producătoare a Creatorului; astfel panteismul este eliminat În plus, tot ceea ce este creat este format din materie și formă, adică din posibil și actual Nu este necesar ca materia în sine să fie corporală sau materă rial, devine cutare sau cutare numai în virtutea formei pe care o primește Dacă acțiunea pură este numai Dumnezeu, atunci este necesar ca în fiecare lucru finit acea latură care îi limitează actualitatea să lase loc unei posibilități de a fi - și aceasta este ceea ce se numește materie Astfel, îngerii și sufletele umane, întrucât ambele sunt substanțe, constau din materie spirituală și forma care o determină Dacă da, atunci nu mai este doar materia care constituie principiul individuației Un lucru există pentru că are materie, dar este ceea ce este doar pentru că această materie este determinată de formă Unirea materiei și formei este adevăratul principiu al individuației Combinând această teorie a individuației cu teoria materiei universale, obținem două noi corolare Prima este că nu suntem obligați să luăm după St Thomas că un înger fără materie poate fi mai degrabă o specie individuală decât un individ adevărat În virtutea celui de-al doilea corolar, nu vom avea nicio dificultate în a explica că sufletul continuă să trăiască după distrugerea trupului Sufletul și corpul nu sunt de fapt substanțe incomplete, rezultatul combinației cărora este o persoană, adică o substanță completă Sufletul este deja o formă completată în sine, constând din propria sa materie și formă, independent de gura corpului, pe care o formează și o informează Sufletul intră în stăpânire pe corpul deja format și îi dă perfecțiunea finală, dar, chiar despărțindu-se de trup, își păstrează a sa Fizica lui St Bonaventurele primesc un aspect caracteristic de alte două doctrine În primul rând, teza pluralității de forme Fiecare lucru îmbracă atâtea forme câte proprietăți are Prin urmare, în fiecare lucru există o multitudine de forme dispuse ierarhic în așa fel încât să formeze o unitate Acest lucru este valabil chiar și în raport cu corpurile simple, până la element Capitolul VIIL Filosofia în secolul al XIII-lea poliţişti De fapt, corpul presupune întotdeauna cel puţin două forme diferite: una este comună tuturor, care este forma luminii, la care participă toate lucrurile; celelalte sau altele sunt forme particulare care sunt forme de amestecuri sau elemente Sf Bonaventura sub dubla presiune a bunului simt si Sf Augustin - include în învățătura sa conceptul stoic de "minte sămânță" Materia, în sine complet pasivă, primește imediat o definiție virtuală prin intermediul formelor substanțiale care se află în ea în stare latentă, ca în așteptarea ca mai târziu să formeze materie ca urmare a dezvoltării lor Astfel, toate fenomenele și lucrurile din Univers sunt explicate prin faptul că "mintea sămânță" originală se dezvoltă în forme, iar sursa sa primară este Dumnezeu Din acest eseu reiese clar că învățătura Sf Bonaventurele nu sunt fără motiv atribuite augustinismului Deși uneori Bonaventura "combină" ideile Sf Augustin cu ideile lui Gebirol, dar din filosofia augustiniană a împrumutat principiile conceptului său despre Dumnezeu, cunoașterea umană și natura lucrurilor Dar, chiar dacă au distribuit toate elementele acestei sinteze în conformitate cu numeroase surse, ar trebui să recunoaștem existența unui spirit special al Sf Bonaventura și poziția sa pur personală Când îi citești "Opuscula" sau "Comentariul la Maxime", ai adesea impresia că ești prezent lângă Sf Francisc de Assisi, care părea să fi uitat să filosofeze Ușurința încrezătoare și tandrețea cu care fratele Bonaventura dezvăluie chipul lui Dumnezeu în lucruri este cu greu mai dificilă decât sentimentele Săracului*, care citește, ca o carte deschisă, o frumoasă "carte" de imagini ale naturii Desigur, sentimentele nu sunt doctrine, dar se întâmplă să le dea naștere Acestui sentiment al inimii, care simte constant apropierea Dumnezeului ei, datoram respingerea filozofiei lui Aristotel pana la urmele cele mai extreme acțiuni și afirmare persistentă a unei relații intime între creație și Creatorul ei Datorită acestui fapt, în epoca triumfului aristotelismului, Sf Toma tradiția filozofică își va păstra drepturile, a căror rodnicie nemuritoare va fi confirmată - chiar și în secolul al XVII-lea - de învățătura lui Malebranche "El este, așa cum am spus, un mistic", scrie despre Sf Bonaventure Oreo și adaugă cu încrederea în sine caracteristică: "Dar misticismul lui nu este banal, ca, de exemplu, misticismul Sf Bernard - este teoretic Această laudă înseamnă fără îndoială că, spre deosebire de St Bernard, Sf Bonaventura a folosit resursele filozofice în sensul propriu al cuvântului pentru a-și construi sinteza doctrinară Înțeleasă în acest fel, formularea de mai sus este exactă; totuși, unitatea învățăturilor Sf Bonaventura este mai mult o unitate de spirit, atrăgând uneori teze de origine diferită, dar în esență apropiate unele de altele, decât unitatea unui sistem dialectic construit pe principii stabilite odată pentru totdeauna Dar totuși luați în considerare această doctrină și Doctrinele augustiniene inspirate de el nu sunt în întregime corecte Fără îndoială, nu mai vorbim despre învățăturile Sf Augustin în forma sa originală, dar vom vedea că el este în general referit în aceste doctrine, uneori nejustificat și ignorând inovațiile introduse de tomism; pe de altă parte, este necesar să recunoaștem că în toate există un nucleu augustinian, care va rezista mult timp dezintegrarii treptate a întregului: aceasta este într-adevăr teza principală a învățăturilor iluminării divine Poziția asupra naturii hilemorfe a substanțelor spirituale poate fi confirmată prin referiri la unele texte ale lui Augustin, dar formularea exactă a acestei poziții vine de la Gebirol și o înlocuiește pe cea originală Doctrina pluralității formelor va rezista mai mult, datorită sprijinului pe care îl va găsi în învățăturile lui Avicenna, dar nici nu este De la Alexandru de Gael la Raymond Lull cu adevărat augustinian Dimpotrivă, "minte-sămânță" și iluminarea divină pot fi urmărite pe bună dreptate până la Augustin, având în vedere psihologia și epistemologia pe care le presupune doctrina iluminării divine Și se poate spune că "vechea școală franciscană", așa cum este adesea numită, va fi vie chiar dacă - cel puțin temporar - nu există nicio persoană care să-i susțină ideile În secolul al XIII-lea, reprezentanții acestui complex augustinian se găsesc aproape peste tot - la Paris, la Oxford, în Italia În acel moment, comunitățile universitare erau în strânsă legătură între ele, deoarece, trecând de la una la alta, o persoană nu depășește granițele lumii creștine Acești augustinieni aparțineau tuturor ordinelor religioase, dar cei mai mulți dintre ei erau "frați mai mici" și tocmai acest grup vom începe acum să-l studiem Unele dintre numele membrilor săi sunt încă pentru noi doar simboluri ale unor lucrări de interes, în mare parte inedite și deci puțin cunoscute; sensul lor poate fi într-o zi interpretat altfel decât este astăzi Dar nu ne așteptăm la o asemenea surpriză când vine vorba de Eustachie de Arras (d ), celebrul predicator franciscan, autor de întrebări pentru discuții ample (quaestiones quodlibetales) și de comentarii la Etica și Maximele Nicomahe Într-adevăr, în textele publicate, acest discipol al Sf Bonaventura apare în fața noastră ca un susținător hotărât al doctrinei iluminării divine Pentru a explica procesul de cunoaștere umană a corpurilor externe, el admite că forma lor substanțială poate fi percepută de intelect prin intermediul simțurilor Acest lucru sugerează că, în ciuda terminologiei aristotelice, formele substanțiale despre care vorbește sunt aproape aceleași cu formele din înțelegerea lui Sf Augustin Un alt elev al lui St Bonaventure, Gauthier de Bruges (d ), a lăsat un "Comentariu la maxime" practic nepublicat și importante "Întrebări discutabile" (publicat în de T E Longpre), care mărturisesc fidelitatea sa față de principiile Sf Augustin El însuși a declarat că a avut mai multă încredere în Augustin și Anselm decât în Filosof* și asta se vede chiar și din numărul mic de texte pe care le avem Structura hilomorfă a substanțelor spirituale (suflete și îngeri), cunoașterea directă a sufletului însuși, doctrina iluminării divine, dovezile existenței lui Dumnezeu - iată câte teze ale lui Bonaventura au fost predate de Gautier la Paris în jurul anilor - , iar toate datează din augustinism Cele mai multe dintre lucrările lui Matei din Aquasparta (c - ), un remarcabil student italian al lui St Bonaventure, de asemenea, nepublicat, dar au fost publicate câteva fragmente importante din ele, iar opera sa a fost studiată mai bine decât cea a lui Gauthier din Bruges "Comentariile sale asupra sentințelor" (o parte foarte mică din ele publicate până acum) și "Întrebările pentru discuție" ("Quaestiones") deja publicate arată că era ocupat în întregime cu apărarea și dezvoltarea ulterioară a doctrinei Sf Bonaventure, ținând cont de obiecțiile pe care le-a stârnit și de starea problemei la momentul în care lucra Matvey Era o minte limpede și strălucitoare, posedând un talent literar, datorită căruia lucrările sale sunt un comentariu extrem de valoros asupra doctrinei profesorului său În cursul analizei sale minuțioase și detaliate, fundalul filozofic al întrebărilor este dezvăluit mai clar decât chiar în Bonaventura însuși În scrierile lui Matei se regăsesc tezele clasice ale augustinismului din secolul al XIII-lea, dar acum sunt deja îndreptate împotriva influenței tomiste, care devenea periculoasă pentru el Deci, Matei de la Aquasparta susține teza structurii hilemorfe a sufletului, dar clarifică: ar trebui susținută deoarece diferențele Capitolul VIII Filosofia în secolul XX Definiția esenței și existenței, în opinia sa, pur verbală, este insuficientă pentru a face distincția între creatură și Creator În același mod, el reține interpretarea bonaventureiană a individuației în termeni de materie și formă, dar o face de dragul de a infirma soluția tomistă a problemei, care explică individuația în termeni de materie și cantitate El pune în contrast doctrina "minții sămânță" cu doctrina tomistă a cauzalității; în același spirit, încearcă să explice în cel mai mic detaliu învățăturile lui Bonaventura și Augustin despre iluminarea divină Datorită consistenței și logicii caracteristice tuturor demersurilor sale, Matvey de la Aquasparta nu ezită să aducă această învățătură la concluziile finale Întrucât omul este incapabil să obțină vreo cunoaștere absolut sigură fără influența controlatoare a ideilor divine asupra intelectului său, se poate spune fără prea multă exagerare că numai teologia este capabilă să rezolve în sfârșit problema cunoașterii Vedem că distincția dintre cele două științe la care Sf Toma d'Aquino Aceeași tradiție se păstrează în lucrările unui număr de teologi până la începutul secolului al XIV-lea; acordul lor asupra problemelor fundamentale nu îi împiedică să se distingă prin modul în care interpretează aceste probleme Franciscanul englez Roger Marston, care a predat mai întâi la Oxford și apoi la Cambridge și a fost guvernator al provinciei franciscane din Anglia între și , este încă un susținător puternic al iluminismului augustinian Cu toate acestea, cu el este ușor în concordanță cu predarea filozofiei Interpretându-l pe Aristotel în spiritul lui Al-Farabi și Avicenna, el afirmă direct că Intelectul activ este o substanță separată, dar această substanță separată și iluminatoare este Dumnezeu În același timp, Roger Marston nu vrea să accepte învățăturile lui Guillaume Auvergne în afara învățăturilor lui Bonaventura El admite că fiecare omul are propriul său intelect funcțional Ca urmare, teoria sa a cunoașterii apare ca o structură eclectică în care o suprastructură augustiniană se sprijină pe o fundație aristotelică Pe baza senzațiilor și imaginilor, Marston explică formarea conceptelor prin abstracție, care produce intelectul activ al sufletului rațional; dar pentru a explica posibilitatea de a obține cunoștințe de încredere, este nevoie și de intervenția luminii divine, care completează lumina naturală a minții Pentru Marston, ca și pentru Matthew din Aquasparta și St Bonaventura, dificultățile sunt legate de rafinarea metodei acestei acțiuni iluminatoare, care, fiind percepută de intelectul individual care acționează, devine pentru noi un principiu incontestabil pentru cunoașterea adevărurilor imuabile Roger Marston este clar conștient de aceste dificultăți, dar în niciun caz nu se gândește să abandoneze poziția de St Augustin El îi consideră pe cei care greșesc care cred că intelectul creat este suficient pentru cunoașterea adevărului chiar și fără iluminarea divină Dar dacă pretind că își bazează opiniile pe autoritatea Sf Augustin, așa cum a făcut atunci Toma de Aquino, atunci ei cad într-un păcat și mai grav, pentru că smulg în mod arbitrar fragmente din textele acestui părinte al Bisericii și distorsionează învățătura lui Orice istoric va înțelege că Roger Marston este revoltat de acest lucru Pentru a vedea cum Toma de Aquino folosește autoritatea Sf Augustin, și împotriva augustinilor înșiși, a fost suficient pentru a-l înfuria; dar doctrina lui Marston marchează tocmai momentul în care augustinismul a ajuns la sfârșitul dezvoltării sale și, cu orice energie l-a apărat acest teolog, augustinismul a cedat treptat locul a ceea ce a abandonat complet în curând Cel mai bun martor al acestor dificultăți doctrinare este franciscanul Languedoc Peter Olivi (Pierre Aulie) S-a născut De la Alexandru de Gael la Raymond Lull în sau și a murit în cu o carieră meteorică Acesta este un susținător ferm al doctrinei pluralității formelor, pe care el o imaginează ca diverse forme organizate ierarhic în orice substanță complexă În plus, în el se regăsesc majoritatea temelor complexului augustinian din secolul al XIII-lea În primul rând, structura hilomorfă a sufletului Combinând această teză cu cea anterioară, ajunge la concluzia că numai sufletul vegetativ și sufletul simțitor formează direct corpul uman, în timp ce sufletul rațional este legat de acesta doar prin forme inferioare; dar toate aceste forme formează un singur suflet, deoarece sunt forme ale aceleiași materii spirituale Rezultă că, deși această materie este în unitate substanțială cu corpul, sufletul intelectual nu este o formă Această presupunere va fi condamnată în la Consiliul de la Viena Din acest moment, un creștin va fi imposibil să susțină că sufletul intelectual sau rațional "nu este în sine și în esență forma corpului uman" Ecourile și consecințele acestei hotărâri conciliare vor fi atât de lungi, încât până și Descartes își va aminti și nu fără motiv Atât de sigur de soluția întrebării, unde ar fi mai bine să se îndoiască, Olivi se îndoia de soluția întrebărilor, unde i s-au oferit opinii diferite, dar la fel de hotărâte din care să aleagă Cu toate acestea, poziția sa generală este simplă El afirmă în repetate rânduri că intenționează să urmeze opiniile susținute în mod tradițional de Ordinul Fraților Minori El face asta atunci când, urmându-l pe Augustin, neagă că corporalul poate afecta spiritualul sau când susține că sufletul se cunoaște intuitiv pe sine; dar nu face întotdeauna acest lucru, căci el respinge doctrina clasică a "minții sămânță", iar în unele chestiuni își admite sincer îndoielile Aceasta se referă, în special, la doctrina iluminării: despre aceasta el declară că este de acord cu el în în sensul că Bonaventura şi Augustin au dat-o, dar în acelaşi timp adaugă că nu este în stare să răspundă la numeroasele obiecţii pe care le-a provocat această doctrină Se spunea că acesta era o modalitate precaută pentru el de a abandona învățăturile iluminării Acest lucru este cu siguranță posibil, dar nu evident Olivi și-a asumat fără ezitare multe alte dificultăți doctrinare, mai grave decât cele cu care a fost confruntat, renunțând la poziția pe care fratele său Richard de Middleton o repudiase în același timp fără zgomot sau scandal Se pare că Olivy tocmai s-a trezit într-o situație fără speranță și a fost complet sincer în privința asta Studii recente (B Jansen) i-au adus un omagiu lui Olivy pentru că a descoperit noi căi în fizică și psihologie; atinge două aspecte cu adevărat importante El este creditat drept primul adept al teoriei impulsului, care a susținut - contrar învățăturilor lui Aristotel - ideea că impulsul inițial primit de un proiectil continuă să miște acest proiectil chiar și în absența unei cauze inițiale de mișcare Chiar dacă, de fapt, Olivy nu a fost primul care a susținut această poziție, pe care în a făcut-o dominicanul Robert Kilwardby (Kilwardby) cu privire la corpurile cerești (și fără a le numi nou), acest fapt este suficient pentru a ne determina să nu legăm originile a științei moderne exclusiv cu nominalismul secolului al XIV-lea În domeniul psihologiei, Olivy a întâmpinat dificultăți în legătură cu refuzul său - care, de altfel, este destul de în concordanță cu augustinismul - de a accepta poziția că cei de jos pot acționa asupra celor mai înalte, de exemplu, sentimentele asupra intelectului Pentru a explica modul în care senzațiile pot totuși să contribuie la formarea unui concept, el amintește de colecția generală (colligantia) a facultăților sufletului Am observat că, după Olivy, sufletul este alcătuit din mai multe forme ordonate ierarhic (vegetative, simțitoare, raționale) conectate printr-un Capitolul VIII Filosofia în secolul XX raport cu aceeași chestiune spirituală Întrucât materia facultăților sufletului este aceeași pentru toate, acțiunea uneia dintre facultăți mișcă, ca să spunem așa, această materie comună, iar vibrația acesteia din urmă este transmisă altor facultăți care o percep Astfel, nu există influență directă și directă a unei abilități asupra alteia, ci doar o influență indirectă și indirectă care decurge din solidaritatea firească a formelor unite într-o materie comună Această poziție, precum și alte câteva idei ale lui Olivi, se regăsesc în "Comentariile la maxime" nepublicate până acum ale unui franciscan, recent recuperat din uitarea completă în care se afla de câteva secole - Petru de Trab Știm din propriile sale explicații că numele se referă la un franciscan care a predat mulți ani (multis annis) în ordinul său Trăsăturile care îl unesc cu Olvi îl fac să-l considere franciscan, originar din Trab în eparhia Baza* De aceea se numește Petru din Trab Faptul că relatează observația sa asupra unei comete în , precum și influența exercitată asupra sa de Olvi, ne permite să atribuim opera sa ultimei treimi a secolului al XIII-lea Dacă uneori cineva se poate îndoi de adevăratele intenții ale lui Olvi, atunci nu există nicio îndoială cu privire la intențiile elevului său Petru din Trab neagă vehement că Dumnezeu este lumina care luminează intelectul în toată cunoașterea, chiar dacă este înțeleasă pur și simplu ca o cauză determinantă: "non ut species informans, sed ut lux determinans, sicut lux corporalis ratio videndi in visione corporali"* * El însuși recunoaște că a aderat cândva la această doctrină, dar adaugă imediat că mai târziu aceasta s-a dovedit a fi inacceptabilă pentru el și de neînțeles pentru minte, deoarece din aceasta rezultă că orice ființă gânditoare vede în mod natural esența lui Dumnezeu: "Sequitur enim ex positione ista, quod divina lux quae non est aliud quam divina essentia, naturaliter ab omni intelligente aliquo modo videatur"*** Astfel, aici Petru de Trab se îndepărtează de învățătura Sf Augustin, și de la augustiniștii Ordinului său, mult mai decisiv decât a făcut-o Olivy Cu unele nuanțe, el acceptă doctrina unității sufletului și trupului, pe care o va condamna Catedrala din Viena, susține teza structurii hilomorfe a sufletului rațional și neagă că acesta din urmă are formă de corp Doar sufletele vegetative și simțitoare îndeplinesc următoarea funcție: "Licet anima intellectiva sit ultima -perfectio hominis, non tamen secundum eam informat anima corpus, tribuens ei et communicans actum ejus Ideo intellectiva manet libera, quia non est essentialiter et per se materiae corporali alligata ut forma et actus" * * * * Dacă adăugăm la aceasta că Petru de Trab a acceptat teoria lui Olvi a "coligantiei" facultăților sufletești, atunci trebuie să admitem că acești doi franciscani, în multe privințe importante, s-au îmbarcat pe noi căi care i-au îndepărtat de augustinismul călugărilor Minor, dar nicidecum adus neapărat mai aproape de aristotelismul lui St Toma d'Aquino Acest lucru, desigur, trebuie înțeles în sensul unei aproximări, și nu al unei reduceri a iluminării la darul divin al luminii naturale - ceea ce, se pare, Olivy a ezitat să o facă și Petru de Trab a făcut-o destul de deschis; dar ca urmare, noetica predată de ambii teologi nu devine mai tomistă Noetica lui Petru de Trab nu a fost încă studiată așa cum merită, dar, din câte se poate judeca din textele publicate (E Longpre), ar fi interesant să se caute un răspuns la următoarea întrebare: este augustinismul, din care Petru s-a mutat din Trab, rămâne învățătura Sf Augustin, sau uneori este augustinism, formulat în limba aristoteliană de profesorii franciscani după Sf Bonaventura? Petru regretă că au fost introduse multe subtilități inutile în teologie De exemplu, se pun întrebări De la Alexandru de Gael la Raymond Lull Deci, există un singur Intelect posibil și un singur Intelect activ, sau fiecare persoană are propria sa inteligență de ambele feluri? Dar nu ar trebui să stabilim mai întâi dacă există o diferență între intelectul posibil și cel real? Aceștia sunt termeni necunoscuți de Augustin și Anselm, care s-au descurcat foarte bine fără ei în descrierea cunoștințelor umane și de care Petru din Trab pare să fi încercat să se descurce Într-adevăr, mintea nu este niciodată complet pasivă sau complet activă; mai degrabă, este atât pasiv, cât și activ, iar acest fapt ne determină să ne concentrăm mai mult pe descrierea psihologică a procesului de cunoaștere, decât pe analiza condițiilor metafizice ale acestuia Acest accent pe psihologism, spre care, de altfel, gândirea franceză este înclinată în mod firesc, se regăsește la fel de ușor în opera unui alt franciscan din acea epocă, ale cărui lucrări nu sunt mai faimoase decât cele ale lui Petru de Trab, cardinalul Vital de Fourno (c - ) Cu toate acestea, a devenit celebru (totuși, sub numele de Duns Scotus), deoarece multe dintre "Întrebările pentru discuție" au fost incluse cu mult timp în urmă în apocriful "Despre începutul lucrurilor" ("De rerum prіpsіrio"), care uneori încă a refuzat să fie considerată autentică opera The Thin Doctor De fapt, Vital of Fourno, după toate probabilitățile, și-a compilat propriile întrebări, după ce a tras, după caz, ceea ce corespundea ideilor sale din lucrările predecesorilor săi imediati - Matthew din Aquasparta, John (John) Peckam, Roger Marston, Heinrich Ghent și Aegidius al Romei Aceasta înseamnă că nu trebuie să se aștepte să prezinte vreo idee originală în cele mai mici detalii Pentru a fi corect, Vital of Furno a scăpat adesea din compania oamenilor ale căror opinii anterior părea să le împărtășească și că concluziile sale personale au încetat uneori să fie doctrinale ciocniri Una dintre ideile la care s-a ținut cel mai ferm a fost că esența ființelor reale este identică cu existența lor Desigur, Vitalul nu consideră că esența creațiilor are existență pe o bază deplină - acest privilegiu îi aparține numai lui Dumnezeu; dar el ne învață clar că existența unei creaturi nu adaugă nimic la esența ei, decât în raport cu cauza ei eficientă Existența nu este această relație - este esența percepută în această relație: "Non autem sic intelligatur quod esse actuale sub suo nomine dicat respectum, et esse sit iile respectus, sed ipsa essentia ut est sub tali respectu, scilicet causae efficientis, est quaedam existentia, quadam participatione divinae similitudinis in actu, non participatione alicujus advenientis absoluti ipsi essentiae"* Întrucât existența nu este un absolut care apare în esență, ci esența însăși, actualizată prin participarea sa la esul divin, este inutil să căutăm principiul individuației în altă parte Fiecare entitate reală este așa prin simplul fapt al existenței sale și este individuală doar pentru că este reală Prin urmare, se poate spune că cauza individuației este existența Apropo, tocmai de aceea orice cunoaștere intelectuală este îndreptată în primul rând către singularitatea existentă Acesta este sentimentul, "quae est solum apprehensio actualitatis existentiae rei extrinsecae"** și care doar deci ajunge la cunoștințele cele mai de jos: "non enim consider potestări infimius cognoscible quam actualis existentia rei"** Cu toate acestea, din această etapă inițială a cunoașterii, intelectul este prezent și în producerea senzației în sine El, desigur, face un experiment asupra individului, dar îl cunoaște prin senzație, pe care îl testează tocmai individul Ceea ce se numește senzație este deci numeric un act prin care sufletul experimentează actualitatea Capitolul VIII, Filosofia în secolul XIII existență unică, cunoscută prin intelect Acest act nu este singular în sensul că senzația și înțelegerea par să se contopească într-un fel de cunoaștere impură legată de ambele, ci este singular în raport cu un singur obiect, a cărui existență este atât experimentată, cât și cunoscută și tocmai de aceea se numește mai des senzație decât înțelegere: "respectu hujus termini actio sensus, cui adjungitur actio intellectus, sunt una actio numero, et ideo denominatur sensatio et non intellectio"* Plecând de la cunoașterea existentului individual, intelectul, prin abstracție succesivă, se ridică la culmile cunoașterii, până la cunoașterea cea mai înaltă, care este cunoașterea binelui ca bun, adevărat ca adevărat și a ființei ca ființă Toată cunoașterea se bazează așadar pe acest prim contact existențial ("experimentatio de actualitate rei dicit quemdam contactum ipsius actualitatis rei sensibilis"**), dar nu există experiență decât din exteriorul perceput senzual; Interiorul perceput senzual se lasă de asemenea înțeles direct și poate servi drept bază pentru o anumită ordine a diferitelor procese intelectuale de cunoaștere Deși partea intelectuală a sufletului nu este deloc organică, ea are, parcă, o sensibilitate proprie, care îi permite să se experimenteze și să se cunoască pe sine și actele sale interioare, așa cum simțul corporal îi permite să experimenteze și să cunoască existenţa reală a lucrurilor sensibile Aici Vital of Furno pare să accepte pe deplin învățătura lui Augustin despre cunoașterea intuitivă a sufletului despre sine și despre acțiunile sale Dacă acest sentiment interior nu ar exista, atunci orice cunoaștere a sufletului ar deveni imposibilă, la fel cum cunoașterea naturii este imposibilă pentru cei care sunt lipsiți de percepția lumii exterioare Toată cunoașterea intelectuală adevărată, indiferent dacă este bazată pe simțul exterior sau interior, necesită divinitate nogo iluminare Combinând în acest paragraf prevederile împrumutate de la Roger Marston și Henry de Gent, Vital of Fourno nu reprezintă acest proces ca amprenta a ceva de către Dumnezeu în intelect, pentru că amprenta creată în acest fel ar participa la variabilitatea intelectului însuși , și nu l-ar fixa în imuabilitatea adevăratului El înțelege iluminarea divină mai degrabă ca o pătrundere profundă a sufletului de către Dumnezeu, a cărui simplă prezență, parcă, îndeplinește funcția unui obiect în ea: "hoc facit menti nostrae intimissime illabendo, intimius quam aliqua species vel habitus, et sic per illapsum mentem caracterizat, ut vuit et sicut vuit ad notitiam sinceram, et sic facit intima ejus praesentia intellectui, quidquid faceret species vel lumen sensitivum"*** Este de remarcat faptul că până și doctrina iluminării se dizolvă în Vital of Fourno într-o anumită experiență a prezenței lui Dumnezeu și că orientarea lui către experiență își găsește un punct de aplicare chiar și în acest punct central al epistemologiei Deși niciunul dintre acești franciscani nu a rupt complet de tradiția doctrinară a ordinului lor, este clar că toți au căutat mai mult sau mai puțin hotărât să o modifice, chiar dacă doar prin rafinarea și simplificarea ei Dar complexul augustinian pare să fi început să se dezintegreze mai clar în rândul franciscanilor de la sfârșitul secolului al XIII-lea, mai ales în opera lui Richard de Mediavilla, care, după o mică controversă, a fost transformat într-un englez și de aici a devenit cunoscut sub numele de Richard de Middletown Deoarece cartea a IV-a a Comentariului său asupra maximelor**** a fost scrisă după , este puțin probabil să fi murit înainte de primii ani ai secolului al XIV-lea Era o minte liberă, imparțială, gata să accepte adevărul de oriunde venea și, dacă era necesar, să pună piciorul pe noi căi Studii recente (E Osedez) arată că acest franciscan a învățat unele dintre principiile fundamentale ale noeticii tomiste: un intelect activ inerent fiecărui suflet rațional, care formează concepte prin abstracție De la Alexandru de Gael la Raymond Lull bazată pe experiența senzorială; lipsa intuiției directe a sufletului în sine; reducerea iluminării divine la lumina naturală a intelectului activ; lipsa unei idei înnăscute despre Dumnezeu; dovada a posteriori a existenței lui Dumnezeu, bazată pe experiența senzorială - sunt poziții care mai degrabă ar fi găsite la un dominican sub influența lui Toma d'Aquino De remarcat, însă, că și aici Richard bea apă din fântâna sa, pentru că el crede că este posibil să găsească în aceste principii ceva prin care intelectul uman să fie recunoscut ca posibilitatea de a cunoaște individul, ceea ce i-a refuzat Toma de Aquino Cunoaștem lucrurile individuale - nu numai spirituale, ci chiar percepute senzual - prin intermediul aceleiași speculații, prin care intelectul nostru percepe direct generalul, iar apoi - prin propria mediere - individul Deci, într-un sens, poate exista o știință a singularului Pe plan metafizic, Richard pare, dimpotrivă, să-și mențină teologia în limitele ontologiei lui Augustin și Bonaventura În primul rând, aceasta se referă la primatul binelui: "melior est ratio bonitatis quam ratio entitatis vel veritatis" * - principiu care introduce inevitabil primatul voinței în psihologie și morală Urmează apoi respingerea distincției tomiste dintre esență și existență, în care Richard vede doar distincția cauzelor; păstrarea distincției dintre materie și formă în fiecare creație - spirituală și trupească; atribuirea materiei a minimului de actualitate, căci, după cum va spune în curând Duns Scotus, "Deus potest facere materiam sine omni forma"** Pe lângă materia astfel înțeleasă, Richard admite o altă materie care este pură posibilitate, dar nu nimic; ea există și poate exista doar așa cum este creată în formă, iar Richard crede că trece de la o formă la alta sub influența unui factor natural Această înțelegere a formei ca ceva acela legat de posibilitatea pură a materiei îl scutește de a fi de acord cu existența "minții semințe"; în același timp, el susține ideea unei pluralități de forme: este posibil în substanțe inferioare în raport cu omul, evident în compoziția umană și dezvăluie în inseparabilitatea esenței însăși o bază suficientă pentru individuarea ei Fără îndoială, ambiguitatea termenilor "materie" și "principium pure possibile" *** la Richard poate fi asociată cu conceptul de materie, care a fost dezvoltat de Gebirol Nu există nimic în această doctrină atât de conciliantă care prefigurează inovația în domeniul fizicii Cu toate acestea, istoria științei (P Duhem) indică faptul că Richard a fost un inovator în ea Rupând de noțiunea tradițională de univers finit, el susține ideea posibilității unui univers care nu este nici cu adevărat infinit, nici cu adevărat divizibil la infinit, dar capabil să crească sau să se divizeze dincolo de orice granițe anume date: "Dumnezeu poate produce un cantitate sau dimensiune care crește la infinit " , cu condiția ca în fiecare moment de timp valoarea deja realizată să fie finită; în același mod, Dumnezeu poate împărți la infinit conținutul în părți, a căror valoare se va dovedi în cele din urmă a fi mai mică decât orice limită, cu condiția ca într-un anumit moment de timp să nu existe un număr infinit de părți cu adevărat divizate "(E Osedez) Acesta este rezultatul neașteptat al condamnării peripatetismului arab**** în , iar exemple în acest sens se găsesc atât în filozofie, cât și în știință Luată ca un protest împotriva non-cesitarismului grec, această condamnare va determina un număr semnificativ de teologi să susțină că, din cauza atotputerniciei Dumnezeului creștin, pot fi considerate posibile propuneri filozofice și științifice care au fost considerate în mod tradițional imposibile pe baza esența lucrurilor Permițând stabilirea de noi experimente de gândire, teologi Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea Conceptul grecesc al unui Dumnezeu infinit de puternic a eliberat mințile de cadrul îngust în care gândirea greacă a încheiat Universul Printre numeroasele ipoteze formulate pe baza acestui principiu, se numără cele care vor coincide cu ipotezele dovedite ulterior de știința occidentală - uneori din alte motive și întotdeauna prin metode diferite Astfel, teologia creștină a făcut mai ușor - chiar și în știință - deschiderea de noi perspective Încurajat de condamnarea lui Étienne Tampier a "quod prima causa non posset plures mundos facere",* Richard susține că o pluralitate de lumi este posibilă Sub influența aceluiași act doctrinar, el spune că Dumnezeu ar putea îngădui o anumită mișcare de tranziție în ultimul cer, considerat tradițional nemișcat, și că acest lucru nu poate fi negat sub pretextul că o asemenea mișcare va da naștere unui vid, existența dintre care, după cum știți, a fost considerat atunci imposibil Golul, susține Richard, ar distruge distanța dintre două corpuri, distrugând mediul care le separă, dar asta nu ar împiedica separarea acestor corpuri Arătând că asemenea idei au reapărut în scolastica pariziană a secolului al XIV-lea, P Duhem consideră că se poate concluziona: lumi și că multitudinea sferelor cerești poate fi, fără nicio contradicție, însuflețită prin mișcare rectilinie Acest lucru ar trebui să fie luat în considerare, dar să nu uităm că episcopul Parisului nu era preocupat de știință: el a afirmat pur și simplu că, în numele necesităților esențiale, indicativ al tabloului grecesc antic al lumii, care era considerat atunci real, nu se poate interzice lui Dumnezeu să creeze o lume sau mai multe lumi de structură diferită - și a declarat-o în numele atotputerniciei lui Dumnezeu, ca teolog Dacă știința modernă nu își are originea în , atunci aceasta este data la care apariția cosmogoniei moderne a devenit posibilă în mediul creștin Oricare ar fi originea ei, această libertate a ipotezelor în domeniul științei era un atu foarte valoros, iar Richard din Middletown a fost, fără îndoială, unul dintre primii oameni de știință care a profitat de ea, nu numai în cosmologie - așa cum tocmai am văzut - ci și în cinetica P Duhem îi aduce un omagiu pentru faptul că, spre deosebire de Themistius și Aristotel, el a susținut că viteza de cădere a unui corp depinde nu numai de distanța până la centrul lumii, ci și de timp și cale parcurs de corp Alte observații ale lui Richard, precum introducerea unui moment de odihnă între ridicarea unui proiectil aruncat în aer și începutul căderii acestuia, s-au repetat de mai multe ori după el Astfel, suntem prezenți la nașterea unor noi interese intelectuale; unul dintre primii martori ai săi și cei mai importanți reprezentanți a fost Richard din Middletown În ceea ce privește filozofia în sine, cel mai bun istoric al ei a descris-o cu acuratețe în aceste cuvinte: "Richard a încheiat o epocă Ultimul reprezentant al școlii serafice [Sf Bonaventura], a încercat cu prudență să pună în aplicare o nouă sinteză în care marile teze Bonaventure, aprofundate și îmbunătățite, să fie integrate cu ceea ce i se părea cel mai valoros în aristotelism și teologia Sf Thomas Această încercare nu a fost dezvoltată în continuare Cu toate acestea, câțiva alți savanți ai acelei epoci au luat și ei căi similare cu cele ale lui Richard, cel puțin în filozofie, și fiecare în felul său a mărturisit că ordinul franciscan a încercat să se elibereze de complexul augustinian Lucrarea maestrului englez William of Ware a fost studiată prea puțin pentru a face o judecată generală rezonabilă despre ea Un contemporan cu Richard de Middletown (se crede că a murit după ), William of De la Alexandru de Gael la Raymond Lull Ure, în Comentariul său nepublicat asupra maximelor, renunță la interpretarea augustiniană a iluminării divine, bizuindu-se, precum Sf Toma d'Aquino, pe principiul că sufletul trebuie să fie înzestrat cu abilităţile necesare pentru realizarea funcţiei sale naturale - cunoaşterea intelectuală Augustinismul tradițional nu a putut rezista unei asemenea idei fără a abandona altele de care era indisolubil legat De fapt, William de Uere neagă structura hilomorfă a substanțelor spirituale și susține doctrina unității formei În același timp, la fel de hotărât ca și Guillaume de Auvergne, el identifică abilitățile sufletului cu esența sa și ajunge până acolo încât să afirme că "virtutes sunt ipsa essentia et distinguuntur inter se sicut attributa divina"* O astfel de identificare, parcă, ne încurajează să subliniem inevitabilitatea interacțiunii dintre abilitățile fundamental unificate William mai învață - și iată-l de acord cu Augustin - că o specie nu poate fi imprimată memoriei sau intelectului decât cu ajutorul real al voinței care le unește Prin urmare, nu este de mirare că, în clasificarea sa generală a activităților sufletului, el plasează ceea ce el numește "voința speculativă" deasupra intelectului speculativ, iar voința practică deasupra intelectului practic El se bazează pe voluntarism pentru a justifica o tradiție care va apărea abia la sfârșitul secolului al XIV-lea; în acest sens, William de Uere poate fi numit profesorul lui Duns Scotus Acest fapt nu este deloc evident, dar după William de Uere, Duns Scotus ar putea intra în scenă fără să izbucnească scandal în Ordinul Franciscan Cu toate acestea, nu ar trebui să ne imaginăm istoria gândirii franciscane în așa fel încât reforma lui Scot a suprimat odată pentru totdeauna vechiul exemplarism Bonaventura Duns Scotus a fost profund impregnat de spiritualitatea Sf Francisc de Assisi să găsească mereu susținători printre bărbați fraţii noştri Contemporan al lui Duns Scotus, Raymond Lull ( - ), revine în felul său la această temă și îi dă o nouă vitalitate Viața lui ar fi putut oferi o intriga excelentă pentru un roman, dar el însuși a rezumat-o - cât de simplu pe cât de exact - în "Disputatio clerici et Raymundi phantastici": "Eram un bărbat căsătorit, tatăl familiei, bine -de făcut, iubitor și laic Am renunțat la toate acestea de bună voie pentru a-L putea onora pe Dumnezeu, a sluji oamenilor buni și a slăvi credința noastră sfântă am învățat arabă; Am fost în repetate rânduri să le predic sarazinilor Prins, întemnițat și biciuit pentru credința mea, am muncit cinci ani pentru a-i muta pe conducătorii Bisericii și pe prinții creștini în slujba binelui comun Acum sunt bătrân, acum sunt sărac, dar nu mi-am schimbat intențiile și voi fi constant în ele, cu voia lui Dumnezeu, până la moartea mea " Deci toată această viață a fost subordonată preocupărilor apostolice, care l-au inspirat pe Roger Bacon să lucreze Legenda lui Raymond Lull, un alchimist și poate chiar un magician, nu primește nicio confirmare atunci când își studiază viața și lucrările Este adevărat că, din moment ce îi sunt atribuite cel puţin două sute de scrieri, puţini se pot lăuda că le-au citit pe toate; dar scrierile sale sunt în multe privințe asemănătoare între ele și, deoarece Lull vorbește adesea despre sine în ele, se obține rapid impresia că el este o persoană cu o imaginație bogată (phantasticus) și chiar a primit o înțelegere divină (a fost numit " Doctor iluminat - Doctor illuminatus"); el crede că și-a primit învățătura prin revelație de la Dumnezeu și, cu o fervoare oarecum himerică, lucrează la răspândirea unei metode de apologetică din propria sa invenție, al cărei succes ar trebui să ducă la convertirea necredincioșilor Capitolul VIII Filosofia în secolul XX Celebra "Marea Artă" a lui Lull ("Ars magna") nu este altceva decât o expunere a acestei metode Constă în principal din tabele în care conceptele fundamentale sunt înscrise în așa fel încât, combinând între ele diferitele poziții de pe aceste tabele, se pot obține mecanic toate combinațiile de concepte care corespund adevărurilor religioase Este de la sine înțeles că se întâmpină mari dificultăți atunci când cineva încearcă să folosească aceste tabele acum și nu se poate să nu se întrebe dacă Lull însuși a fost capabil să le folosească Cu toate acestea, cineva trebuie să creadă dacă credeți propriile afirmații; cu toate acestea, altfel este imposibil de înțeles insistența cu care recomandă folosirea "Mării Arte" sale împotriva erorilor averroiștilor și musulmanilor Sentimentul necesității unei scrieri apologetice destinate convertirii necredincioșilor, atât de viu în Raymond Lull, nu este nicidecum pur personal și cu totul nou Deja Raimund Martin în "Sword of Faith" ("Pugio fidei") și St Thomas în Summa contra gentiles a urmărit în mod clar același scop În special, să nu-l uităm pe Nicolae de Amiens, a cărui "Artă a credinței catolice" ("Ars catholicae fidei") era o descriere a tehnicii dovezii apologetice și - mai aproape în timp - "Marea Operă" ("Opus majus") ") al lui Roger Bacon^ franciscanul, ca și Lull, la fel ca și el, devorat de pasiunea nesățioasă a apostolatului, preocupat constant de cucerirea lumii pentru Biserică cu ajutorul puterii invincibile a Înțelepciunii creștine Dar, în același timp, se poate spune că la Raymond Lull această preocupare dă naștere doctrinei filozofice și aspectelor sale cele mai originale Într-adevăr, pentru a-i convinge pe musulmani și pe averroiști de eroarea lor, este nevoie de o metodă - dar numai una În ambele cazuri, ne confruntăm cu același lucru o problemă, întrucât vorbim despre neamuri Musulmanii neagă Revelația noastră, iar averroiștii nici nu o iau în considerare din motive de principiu Filosofia și religia sunt astfel separate printr-o prăpastie de netrecut, întrucât prima argumentează în numele rațiunii, în timp ce cea din urmă argumentează cu o metodă pozitivă (positiva consideraio), adică din dovezile Apocalipsei, pe care o declară mai întâi a fi fapte și apoi deduce consecințe din ele Este a priori evident că ar trebui să fie posibilă reconcilierea acestor două științe Teologia este mama și stăpâna filozofiei; de aceea între teologie şi filosofie trebuie să se stabilească acelaşi acord care există întotdeauna între cauză şi efect Pentru a le descoperi consistența fundamentală, trebuie plecat de la principii care ar fi universal recunoscute Raymond Lully oferă o listă de astfel de principii, rezumate într-un tabel general, care sunt universale pentru toate științele, principii cunoscute și de la sine înțelese, fără de care nici știința și nici filosofia nu pot exista Aceste principii sunt: bunătatea, mărimea, eternitatea sau durata, puterea, înțelepciunea, voința, virtutea, adevărul și gloria; diferență, consistență, inconsecvență, început, înseamnă, scop, mai mult, egalitate, mai puțin Toate ființele fie sunt în mod constant închise în aceste începuturi, fie se dezvoltă în conformitate cu esența și natura lor Raymond Lull adaugă la această listă - iar acesta este secretul "Mării Arte" - regulile care vă permit să combinați corect aceste principii El a inventat chiar imagini rotative care fac acest proces mai ușor Toate combinațiile permise de tabelul lui Lull corespund exact tuturor adevărurilor și tuturor secretelor naturii pe care intelectul uman este capabil să le cuprindă în această viață * Regulile care fac posibilă determinarea combinațiilor acceptabile de începuturi sunt o serie de întrebări foarte generale care se aplică aproape tuturor: de la ce? De ce? Câți? Care? Când? Unde? - si altii De la Alexandru de Gael la Raymond Lull ce fel În ceea ce priveşte operaţiile care fac posibilă, prin intermediul regulilor, legarea lucrurilor individuale de principii, ele presupun existenţa unor concepte logice şi metafizice; Se pare că Lull le referă la același plan și le consideră evidente în aceeași măsură Într-un dialog în care autorul îl convinge cu ușurință pe un Socrate excepțional de ascultător, filosoful grec acceptă să accepte - ca firesc și evident - o serie de afirmații din care urmează imediat dovada trinității lui Dumnezeu Lull consideră o regulă a invenției faptul că intelectul uman se poate ridica deasupra datelor simțurilor și chiar le poate corecta El îi cere lui Socrate să recunoască, de asemenea, că mintea poate, cu ajutorul lui Dumnezeu, să se critice și uneori să recunoască în sine realitatea unei acțiuni divine, ale cărei rezultate mintea se simte suficient de bine pentru a o putea înțelege Socrate este de bunăvoie de acord că intelectul transcende sentimentul și uneori chiar se transcende pe sine, recunoscând necesitatea existenței unor lucruri care îi sunt de neînțeles: "intellectus transcendit seipsum, intelligens aliqua esse necessario quae non intelligit"* Arta lui Lull constă în principal în a cădea de acord mai întâi asupra principiilor de la care vor urma în mod necesar concluziile pe care le dorește Dar mijloacele tehnice prin care speră să ajungă până și la ignoranți și să-i convingă pe necredincioși au conținut germenul unei idei cu o soartă uimitoare: desenele rotative, în care Lull și-a înfățișat conceptele fundamentale, sunt prima experiență în domeniul " arta combinatoriei", la care mult mai târziu a visat creează Leibniz, care a menționat acest lucru predecesorului său medieval Așa cum în vremurile moderne ei doreau să construiască o societate universală bazată numai pe rațiune, iar în Evul Mediu credința a stat la baza unei astfel de societăți, tot ei sperau să pună această artă universală a probei în slujba științei a puterii pe care gândirea medievală a căutat să o folosească în folosul credinței Lumea modernă este plină de idei creștine care au devenit nebunești, a spus G K Chesterton Un gând profund pe care istoria nu se va obosi să-l confirme Doctor Illuminatus a influențat și alte domenii, dintre care cel puțin unul merită atenția istoricilor Vorbim despre vechea idee creștină că Dumnezeu este revelat în două cărți - Biblia și Cartea Lumii Universul "teofanic" al lui Scotus Eriugena, "liber creaturarum"** de Guillaume de Auvergne și St Bonaventura, în sfârșit, toată simbolistica "lapidarelor" și "bestiarelor", inclusiv cele care împodobesc pridvorurile catedralelor noastre sau strălucesc în vitraliile lor - toate acestea sunt o dovadă a încrederii oamenilor din Evul Mediu în transparența Universului, unde cea mai mică ființă este un indiciu viu al prezenței lui Dumnezeu Călugărul franciscan Lull nu a trebuit să meargă departe pentru a afla asta: Sf Francisc de Assisi și Sf Bonaventura sunt obișnuiți să trăiască într-un astfel de univers Să ne amintim cuvintele Sf Bonaventura: "Creatura mundi est quasi, quidam liber in quo legitur Trinitas fabricatrix" *** - și comparați cu ele alte cuvinte în care, vorbind despre sine, Lull ne descrie iluminarea (iluminarea) trimisă la el cândva când era singur pe Muntele Randa: "Se pare că i s-a dat lumină să distingă în perfecțiunile divine a unora dintre proprietățile și relațiile lor în concordanță cu relațiile stabilite între ele Cu ajutorul aceleiași lumini, a știut că ființa comună a creației nu este altceva ca o imitație a lui Dumnezeu (eodem lumine, cognovit totum esse creaturae nihil aliud esse quam imitationem Dei) Iluminarea Doctorului Illuminatus și iluminarea primită de Doctor Seraphicus (Doctor Serafic) sunt în mod clar aceleași Aceasta arată cum a devenit baza tuturor lucrărilor lui Lull: "Marea artă" ("Ars magna") Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea este posibil doar dacă toate creațiile, care sunt o imitație a lui Dumnezeu, proprietățile lor principale și relațiile dintre aceste proprietăți între ele ne pot ajuta să cunoaștem atributele lui Dumnezeu Să fie așa - iar arta de a combina perfecțiunile creațiilor în toate modurile posibile ne va arăta imediat toate combinațiile posibile ale perfecțiunilor lui Dumnezeu Dar trebuie adăugat că cunoașterea lucrurilor considerate sub acest aspect se transformă în teologie, iar unii dintre studenții lui Lull au observat clar acest lucru Influența lui Lull nu este greu de detectat în lucrările unui om care din vremea lui Montaigne a fost numit Raymond Sebundsky - * din numele său real Sebiuda (Sebiuda), - un maestru în arte, medicină și teologie, autorul cărții tratatul "Cartea Creațiilor, sau Natura, sau Cartea Omului, pentru care există alte creații" ("Liber creaturarum, seu Naturae, seu Liber de Homine propter quem sunt creaturae aliae") Din cel mai valoros manuscris al acestei cărți, păstrat în biblioteca municipală din Toulouse, aflăm că lucrarea la ea a fost începută (inchoatus et inceptus) în respectatul studiu al Universității din Toulouse în vara Domnului și că a fost finalizată și terminat la aceeași universitate în vara Lord's th, în luna februarie, în ziua a unsprezecea, sâmbătă Raymond din Sebund a murit la aprilie a aceluiași an, aproape imediat după finalizarea acestei cărți; până la momentul creării sale, ea depășește cadrul general acceptat al Evului Mediu, dar ilustrează perfect continuitatea profundă a erelor și formelor de cultură, care, poate, sunt mai puțin opuse între ele decât se crede de obicei Titlul "Teologie naturală" ("Theologia naturalis") nu se numără printre cele pe care ni le oferă autorul însuși: probabil că a apărut pentru prima dată în ediția lui Deventer (c ) Foarte importantul "Prolog" al acestei lucrări, interzis de Conciliul de la Trent*, a dispărut din edițiile care au apărut după Sinod și a fost smuls sau mânjit în multe ediții anterioare Acolo Raymond Se Bundistul și-a exprimat cel mai clar ideile, cărora le-a rămas fidel în Cartea Creațiilor În el a crezut că trăiește în vremurile din urmă (in fine mundi) și a încercat să stabilească "știința cărții creației" pe care fiecare creștin trebuie să o stăpânească pentru a o apăra și, dacă este nevoie, pentru a muri pentru această știință Trăsăturile sale caracteristice sunt simplitatea, ușurința Cu ajutorul lui, oricine poate cunoaște "realistic, fără interferențe și eforturi mari, orice adevăr care este necesar unei persoane" Raimund din Sebund însuși expune această știință în termeni care conferă o rigiditate periculoasă idealului catolic de secole de probă El susține că știința pe care o propune face posibilă cunoașterea fermă și completă a credinței catolice și a dovedi că aceasta este adevărată (et per istam scientiam tota fides catholica infallibiliter cognoscitur et probator esse vera) Să adăugăm că numai această știință este suficientă: nu are nevoie de nicio altă știință sau nicio altă artă, fie că este gramatică, logică, fizică sau metafizică Învață o persoană să recunoască ce este binele și ce este răul său, inspiră dragoste pentru primul și ură pentru al doilea și astfel devine atât necesar, cât și suficient: "Omnes enim scientiae sunt verae vanitates si ista deficiat" ** Ca și St Anselm, căruia îi pretinde că îi indică "motive necesare" pentru tot ce este în lume, Raymond din Sebund promite să nu citeze niciodată Scripturile, ca, într-adevăr, orice om de știință, iar în toate cele de capitole ale lucrării sale el vorbește doar în numele său Într-adevăr, cele două cărți date nouă de Dumnezeu sunt Cartea Naturii și Sfintele Scripturi (Unde duo sunt libri dati a Deo, scilicet liber Universitatis creaturarum*** sive liber naturae, et alius est liber sacrae scriptorae) Dar dintre aceste două cărți, prima ne este dată înaintea celei de-a doua, chiar în timpul actului creației; fiecare făptură din ea este ca un mesaj scris de Dumnezeu, iar cel mai important mesaj este o persoană Sfânta Scriptură ne-a fost dată mai târziu, după De la Alexandru de Gael la Raymond Lull Ca urmare a păcatului, omul a devenit incapabil să citească prima carte; de altfel, nu a fost creată pentru toată lumea, pentru că numai duhovnicii o pot citi, în timp ce Cartea Naturii este accesibilă tuturor Este imposibil să o falsificăm, să o interpretezi greșit sau să ștergi ceva din ea Prin urmare, citind-o, nimeni nu poate deveni eretic, în timp ce Sfânta Scriptură poate fi falsificată și interpretată greșit Creații ale aceluiași Creator, aceste două cărți nu se pot contrazice niciodată În consecință, potrivit celor doi, o persoană învață aceeași știință, dar Raymond de Sebund nu renunță la ideea că știința pe care o oferă - atât laicilor, cât și clerului - are avantaje rare, nu numai pentru că poate fi stăpânit în doar o lună fără nici un efort ("potest haberi infra mensem et sine labore, nec opus aliquod impectorari"*), dar și pentru că, stăpânindu-l, omul învață mai mult decât după ce a studiat teologi timp de o sută de ani, și învață fără fiind în pericol să cadă în eroare: "În această știință se folosesc argumente de nezdruncinat, la care nimeni nu poate obiecta în niciun fel, deoarece argumentul se bazează pe lucrurile cele mai evidente pentru om, adică pe experiență, sau pe ansamblu creaţia în general şi asupra naturii omului însuşi Ea dovedește totul prin om și prin ceea ce omul învață cu încredere despre sine prin experiență și, mai ales, prin experiența vieții sale interioare (et per illa quae homo certissime cognoscit de seipso per experimentiam, et maxime per experientiam cujuslibet intra seipsum) De aceea această știință nu implică alți martori decât omul însuși (et ideo ista scientia non quaerit alios testes quam ipsummet hominem) " Lucrarea trebuie să fi fost într-adevăr inspirată de un astfel de program pentru a atrage atenția lui Montaigne, care a tradus-o în franceză și a adnotat-o în felul său în celebra Apologie de Raymond Sebond curiozitate dar că în această traducere "Prologul" interzis este clar corectat și adus în conformitate cu ortodoxia După ce a depășit această stâncă periculoasă, Montaigne a putut, fără remușcări, să transfere în franceză acel naturalism creștin, al cărui centru era cunoașterea de sine și pe care părinții Conciliului de la Trent nu l-au atins cu cenzura lor Drept urmare, el a introdus exemplarismul (dovezi exemplare) ale lui Lull și St Bonaventura în curentul principal al gândirii franceze; dar a fost și metoda augustiniană de autocunoaștere - pe cât de veche, pe atât de modernă - care a fost adoptată de mulți dintre adepții lui Montaigne "Nu există nimic mai evident și mai inerent fiecăruia decât propria sa conștiință", a scris Montaigne Este posibil să-l vedeți pe Montaigne într-o formă mai pură? Dar apoi a tradus doar pe Raymond din Sebund, iar în spatele formulării tocmai citate și care sună atât de modern se ascunde "nihil sibi ipsi praesentius quam anima"** al Sf Augustin LITERATURĂ Alexandru de Gael: Doctoris irrefragabilis Alexandri de Hales (OM) Summa theologica, ad Claras Aquas Quaracchi, - , voi - ; referitor la autenticitatea textului: Gorce M La Somme Theologique d'Alexandre de Hales est-elle authentique? // Noul Scolasticism, , v , p - John (Jean) din La Rochelle: La "Summa de Anima", di Frate Giovanni della Rochelle Quaracchi, ; asupra învăţăturilor sale: Manser G Johann von Rupella Ein Beitrag zu seiner Charakteristik mit besonderer Berucksichtigung seiner Erkenntnislehre // Jahrb f Philos și spec Theologie, , Bd , S ; Minges P Zur Erkenntnislehre des Franziskaners Johannes de Rupella // Philosophisches Jahrbuch, , Bd , S - Sf Bonaventura: Doctor Seraphic Sf Bonaventura Toate lucrările Quaracchi, , voi - ; Commentaire sur les Sentences Quaracchi, ; Contribuții la Hexaemeron Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea Florența, ; Breviloquium, Itinerariul minții în Dumnezeu, Despre reducerea artelor la teologie // Trei lucrări, Quaracchi (ed a III-a), ; despre învățăturile Sf Bonaventura: Palhoriz G Sfântul Bonaventura P , (conține o traducere franceză a "Itinerarului"); Lutz E Die Psychologie Bonaventure Munster, ; Luyckx B Die Erkenntnislehre Bonaventure Munster, ; Gilson E Filosofia Sfântului Bonaventura P, ; Bissen JM L'exemplarisme divin selon saint Bonaventure P, ; RohmerJ Sdr la doctrine franciscaine des deux faces de l'âme H Archives d'histoire doctrinale et litteraire du moyen âge, , v , p - ; aceeași La theorie de l'abstraction dans l'ecole franciscaine d'Alexandre de Hales à Jean Peckham // Ibid , , t , p - Eustachius din Arras: texte ale lucrărilor publicate în: De humanae cognitionis ratione anecdota quedam Quaracchi, , p - ; Franta franciscaine, , or , p - Gauthier din Bruges: texte ale lucrărilor publicate în: Longpre E Les Quaestiones disputatae du Bx Gauthier de Bruges Louvain, (Les Philosophes Belges, v ); Întrebări inedite du Commentaire sur les Sentences du Bx Gauthier de Bruges // Archives d'histoire doctrinale et litteraire du moyen âge, , v , p - ; idem Gauthier de Bruges, OFM, et l'augustinisme franciscain au ХІІГ siăcle P Miscellanea Ehrle, Roma, , v , p - ; Le Commentaire sur les Sentences du Bx Gauthier de Bruges ( - ) H Etudes d'histoire litteraire et goctrinale du XIIIe siecle P , , p - Matei din Aquasparta: texte ale lucrărilor publicate în: pr Matthaei ab Aquasparta Quaestiones disputatae de fide et de cognitione Quaracchi, ; Longpre E Thomas d'York et Mathieu d'Aquasparta Textes inedits sur le probldme de la creation // Archives d'histoire doctrinale et litteraire du moyen âge, - , v , p - ; idem Mathieu d'Aquasparta (art ) H Dictionnaire de theologie catholique, leur preuves et leur histoire P, , v , col - Roger Marston: texte ale lucrărilor publicate în: Fr Rogeri Marston, O F M , Quaestiones disputatae Quaracchi, ; PelsterF Roger Marston, OFM (gest ), ein englischer Vertreter des Augustinismus P Scholastik, , S - ; Gilson E Roger Marston, un cas d'augustinisme avicennisant // Archives d'histoire doctrinale et litteraire du moyen âge, , v , p - Peter Olivi: texte ale lucrărilor publicate în: Petri Johannis Olivi, О F M Întrebări în cartea a doua de Propoziții (ed B Jansen) Quaracchi, - , voi - ; Jansen Bemh , SJ Die Erkenntnislehre Olivis Berlin, ; Die Unsterblichkeitsbeweise bei Olivi und ihre philoso-phiegeschichtliche Bedeutung // Franziskanische Studien, , S - ; Jarraux L Pierre Jean Olivi, sa vie, sa doctrine П Etudes franciscaines, , p - - - ; CallaeyF Olieu ou Olivi (art ) Dictionnaire de theologie catholique, leur preuves et leur histoire P , , v , col - Петр из Траба: Longpre E Pietro de Trabibus, un discepolo di Pier Giovanni Olivi П Studi francescani, , N ; Jansen B Petrus de Trabibus, seine speculative Eigenart oder sein Verhăltnis zu Olivi H Festgabe Clemens Baeumker Minster, , S - Vital din Furno: Delorme Ferd Le Quodlibet I du cardinal Vital du Four H France franciscaine, , v , p - ; aceeași Cardinalul Vital du Four Huit Questions disputees sur le probleme de la connaissance // Archives d'histoire doctrinale et litteraire du moyen âge, , v , p - Richard din Middletown: Orice Veneția, ; Brixia (Brescia), ; Deasupra celor patru cărți de Propoziții Brixia (Brescia), , voi - ; Hocedez Edg SJ, Richard de Middleton, viața, lucrările, doctrina lui P , ; RuckerP DerUrsprung unserer Begriffe nach Richard von Mediavilla Munster, William of Ware: Spettmann H Die philosophiegeschichtliche Stellung des Wilhelm von Ware H Philosophisches Jahrbuch, , S - ; , S - Raymond Lull: Opera omnia (hrsg Y Salzinger) Mainz, - , voi - ; pentru istoria literaturii, vezi Littre E Raymond Lulle și Histoire litteraire de la France, , v , p - ; pentru o excelentă introducere în studiul lui Lull vezi: Longpre E Lulle (art ) și Dictionnaire de De la Grossetest la Pekkam: A Oxford Masters Teologia catolică, dovezile și istoria lor P , , c , col - (с обширной библиографией); ProbstJ H Caracterul și originea ideilor Fericitului Raymond Lull (Ramon Lull) Toulouse, ; La fel Misticismul lui Raymond Lull și arta contemplației Minster, Raymond of Sebund: numeroase ediții vechi, dintre care prima pare a fi următoarea: Liber creaturarum sive de homine comppositus a reverendo Raymundo Sebeydem, sp et s A (posibil Lyon, ) - ulterior această lucrare a fost retipărită sub titlul "Theologia naturalis"; foarte importanta "Prefaţă" ("Prolog") a lipsit de la apariţie: Theologia naturalis Raymundi de Sabunde Hispani viri subtilissimi Venetiis, ; Compayre G De Ramundo Sebundo et de Theologiae naturalis libro P , ; ProbstJ H Le lullisme de Raymond de Sebonde Toulouse, ; Carreras la Artau T Origenes de la filosofia de Raimundo Sibiuda (Sabunde) Barcelona, ; Coppin J Montaigne traducteur de Raymond Sebon Lille, DE ROBERT GROSSETEST ÎNAINTE DE JOHN PECKAM Ne amintim declinul rapid al școlilor din Chartres la sfârșitul secolului al XII-lea: ele par să se piardă în strălucirea Universității din Paris din apropiere Cu toate acestea, afacerea pe care au început-o nu a murit odată cu ei De la predarea lui Abelard, Parisul a devenit cel mai important centru de cercetare logica din Occident; a rămas așa pe tot parcursul secolului al XIII-lea și se poate spune că acest fapt a determinat în mare măsură tipul de filozofie și teologie care s-a conturat acolo Dialectica a devenit baza și tehnica științei pariziene propriu-zise Dimpotrivă, cultura engleză a secolului al XIII-lea, mai ales la început, înainte de a intra sub influența cercurilor învățate din Paris, este foarte comemorează cultura Chartres, îmbogățită cu ceea ce platonismul arab a adus apoi filosofiei și științei Este posibil ca Chartres să fi avut o influență directă asupra gândirii engleze în secolul al XIII-lea Cu toate acestea, cum să distingem aceste două culturi? Din vremea lui Alcuin, Anglia și Franța au aceeași cultură Mișcarea cisterciană a fost anglo-franceză încă de la început și să nu uităm că mulți profesori de engleză au venit la Chartres, al cărui episcop Ioan de Salisbury, să studieze și să predea În acest oraș s-a dezvoltat un mediu cu adevărat anglo-francez, umanist, platonic și matematic În orice caz, este evident că Oxford, unde vor apărea în curând științe noi, adoptate de la arabi, va rămâne multă vreme fidelă idealului pe care l-a servit Chartres: acolo se va păstra augustinismul platonic, vor cunoaște limbile de știință, în special araba, a cărei posesie era atunci necesară pentru dezvoltarea științelor despre natură, și se va preda matematică, pe care teologii parizieni au neglijat Primul reprezentant al acestor tendințe variate este englezul Robert Grosseteste ("grossi capitis sed subtilis intellectus"), unul dintre cei mai remarcabili profesori de la Oxford, care a murit episcop de Lincoln ( - **) A OXFORD MAESTRI Robert Grosseteste (Lincolniensis) este unul dintre puținii filozofi ai timpului său care vorbea greacă Lui îi datorăm "traducerea antică" ("antiqua translatio") a "Eticii la Nicomahe" și comentariul ei atribuit lui Eustratius În plus, el a scris un important Comentariu la a doua analiză, a cărui retipărire ar fi foarte de dorit, dată fiind influența acestei lucrări asupra generațiilor ulterioare de teologi; Comentariul său la "Fizică" nu a fost încă publicat; traduceri ale lui Dionisie Areopagitul şi Capitolul VIII Filosofia în secolul al XIII-lea nici comentariile la acestea nu sunt publicate (cu excepția unui scurt comentariu la "Teologia mistică"); în sfârşit, Grosseteste este autorul unei ample compilaţii (de asemenea inedite) despre Hexameron, care schiţează învăţăturile despre lumină, dezvoltate şi detaliate ulterior de el în multe lucrări mici, despre care vom discuta mai târziu Ideea de a da luminii un rol central în originea și formarea universului i-a venit lui Robert Grosseteste sub influența neoplatonismului și a "Perspectivelor" arabe (tratate de optică) Dar în lucrarea sa De luce seu de inchoatione formarum, Despre lumină sau Despre începutul formelor, această veche concepție este realizată în toată profunzimea ei și expusă cu o consistență perfectă La început, Dumnezeu a creat instantaneu materia primordială și forma ei din nimic Din motive pe care le vom analiza în scurt timp, se poate presupune că Dumnezeu a creat mai întâi un punct material simplu și i-a dat o formă Această formă este ușoară; dar lumina este o substanță corporală foarte subtilă, care se apropie de necorporală, ale cărei proprietăți caracteristice sunt generarea continuă a ei însăși și propagarea instantanee pe o sferă în jurul unui punct Imaginați-vă un punct luminos: în jurul lui, ca și în jurul centrului, apare instantaneu o uriașă sferă luminoasă Propagarea luminii se poate opri doar din două motive: fie întâlnește un obstacol opac în calea sa, fie ajunge la limita extremă a rarefării, iar apoi propagarea luminii se oprește de la sine Această substanță purtătoare de formă este principiul activ al tuturor lucrurilor; este prima formă corporală, numită uneori corporalitate Dacă acceptăm această ipoteză, atunci formarea lumii se explică după cum urmează De vreme ce materia este dată, care are trei dimensiuni spațiale, este dată și corporalitatea Același lucru este valabil și pentru lumină Inițial, odată forma și luminos Toată materia este la un moment dat, de asemenea, ei nu au nici o extensie; dar știm că, dacă este dat un punct luminos, atunci este dată imediat o sferă; iar dacă lumina există, atunci ea se răspândește instantaneu și, în același timp, poartă și răspândește materia, de care este inseparabilă Deci avem temeiuri pentru a afirma că lumina este însăși esența corporalității sau, pentru a spune mai bine, corporalitatea în sine Forma primară, creată de Dumnezeu în materie primară, se înmulțește la infinit și se răspândește în toate direcțiile, de la începutul timpului, ca și cum ar întinde materia cu care este legată și creând astfel masa Universului pe care o contemplăm Prin raționament subtil, Robert Grosseteste crede că este posibil să se demonstreze că, ca urmare a acestei multiplicări infinite a luminii și a materiei sale, universul finit trebuie să se fi format în mod necesar Căci rezultatul unei înmulțiri infinite a ceva depășește infinit pe multiplicat Deci, dacă pornim de la simplu, atunci o cantitate finită este suficientă pentru a o depăși la infinit O cantitate infinită nu numai că ar fi infinit mai mare decât ea, ci ar fi și o infinit mai mare de înmulțiri individuale Aceasta înseamnă că lumina, care este simplă, fiind înmulțită de un număr infinit de ori, trebuie să întindă materia la fel de simplă de-a lungul unor dimensiuni care au o valoare finită Așa se formează o sferă finită, la limitele căreia materia se află într-o stare extrem de rarefiată; pe măsură ce se apropie de centru, devine din ce în ce mai dens și mai dens După această expansiune inițială, fixând limitele Universului, materia aflată în centru își păstrează încă capacitatea de a fi rarefiată Prin urmare, substanțele corporale ale lumii pământești sunt înzestrate cu activitate Când toate posibilitățile de rarefacție a luminii (lux) sunt epuizate, granița exterioară a sferei formează un firmament, care reflectă lumina (lumenul) către centrul lumii Este acțiunea de la De la Grossetest la Pekkam: A Oxford Masters a luminii lovite (lumenul) dă naștere succesiv la nouă sfere cerești, dintre care cea mai joasă este sfera lunii Urmează această ultimă sferă cerească, neschimbătoare și nemișcată, se află sferele elementelor: foc, aer, apă și pământ Astfel, Pământul primește și concentrează în sine acțiunile tuturor sferelor superioare - de aceea poeții îl numesc "Pan", adică "Totul" La urma urmei, toate luminile superioare sunt concentrate în ea, iar pe pământ se poate detecta influența oricărei sfere Aceasta este Cybele, mama universală, din care toți zeii pot fi descendenți Dar principalul merit al lui Robert Grosseteste nu este invenția acestei cosmogonii a luminii - el merită mai mult credit pentru alegerea unui astfel de concept de materie, deoarece vă permite să aplicați o metodă pozitivă în științele naturii In fata elevului sau Roger Bacon, si cu o certitudine care nu lasa nimic de dorit, Grosseteste declara necesitatea aplicarii matematicii in fizica Este imperativ să se ia în considerare și să studieze liniile, unghiurile și figurile, deoarece fără ajutorul lor este imposibil să se asimileze filosofia naturală: "utilitas considerationis linea-rum, angulorum et figurarum est maxima quoniam impossibile est sciri naturalem philosophiam sine illis" * Importanța lor este simțită în tot universul și în fiecare parte a acestuia (valent in toto universo et partibus ejus absolute) Prin urmare, Grossetest a scris un eseu intitulat "Despre linii, unghiuri și cifre" Acolo el determină modul normal de propagare a influențelor naturale, care are loc în linie dreaptă - fie direct, fie conform legilor reflexiei și refracției În ceea ce privește figurile, este necesar să se studieze în profunzime două dintre ele: sfera, deoarece lumina se înmulțește sferic, și piramida, deoarece efectul cel mai puternic exercitat de un corp asupra altuia este cel care provine de pe întreaga suprafață a corpului care acționează şi este concentrat într-un punct obiect pasiv Conținutul principal al fizicii Astfel, este în studiul proprietăților figurilor și al legilor mișcării în forma în care acestea există în lumea sublunară Toate fenomenele naturale pot fi explicate astfel: "his igitur regulis et radicibus et fundamentis datis ex potestate geometriae, diligens inspector in rebus naturalibus potest dare causas omnium effectuum naturalium per hanc viam"** Acesta este un triumf al opticii și geometriei Toate fenomenele naturale trebuie explicate cu ajutorul liniilor, unghiurilor și figurilor: "omnes enim causae effectuum naturalium habent dări per lineas, angulos et figuras"*** În această formulă, este cel mai ușor să găsești o explicație pentru admirația profundă cu care Roger Bacon și-a tratat întotdeauna profesorul Robert Grosseteste nu a limitat aplicarea acestei ipoteze la explicarea lumii materiale și a naturii anorganice - a extins-o la fenomenele vieții și ordinea cunoașterii Dumnezeu influențează lumea cu lumină În același timp, omul este, parcă, un microcosmos în care sufletul ocupă același loc pe care Dumnezeu îl ocupă în macrocosmos Prin urmare, sufletul influențează și simțurile și întregul corp cu lumină Loial în această privință învățăturilor lui Augustin, Grosseteste susține că sufletul poate acționa asupra trupului, dar - pentru că cel mai puțin nobil nu poate acționa asupra celui mai nobil - corpul nu poate acționa asupra sufletului Cum produce sufletul acest efect? Cu toată acuitatea ei, această problemă apare în raport cu partea superioară a sufletului - inteligența (intelligentia), - care nu este o acțiune a corpului și nu are nevoie de niciun instrument corporal pentru activitatea sa Tocmai pentru a rezolva această problemă, Grosseteste, inspirat de De spiritu et anima al lui Alker din Clairvaux, introduce conceptul de lumină mediatoare, care acționează ca intermediar între substanța pur spirituală, care este sufletul, și substanța pur materială, care este corpul În cadrul doctrinei în care lumina este energia fundamentală, forma primară și conexiunea Capitolul VIII, Filosofia în secolul al XIII-lea dintre toate substanțele, teoria cunoașterii este inevitabil orientată către doctrina lui Augustin a iluminării Există o lumină spirituală care, în raport cu lucrurile suprasensibile, este ca lumina corporală în raport cu lucrurile percepute de simțuri A cunoaște un lucru înseamnă a cunoaște forma cauză conținută în el Operația prin care ajungem să cunoaștem această formă este abstractizarea Prin natura sa, inteligența, adică partea cea mai înaltă a sufletului nostru, nu este o acțiune a corpului și nu are nevoie de niciun organ corporal pentru acțiunea sa Dacă nu ar fi împovărat cu o masă corporală, ar putea cunoaște direct formele sensibile, așa cum le cunosc îngerii și Dumnezeu De fapt, nu poate face acest lucru, cu excepția unor suflete alese, pe care dragostea lui Dumnezeu deja în această viață le eliberează de orice contact cu imaginile lucrurilor trupești și, desigur, cu sufletele celor fericiți după moarte Într-o analiză care amintește de Menonul lui Platon (puțin cunoscut în Evul Mediu, deși tradus de Aristippus în jurul anului ), Robert Grosseteste explică modul în care sufletul, parcă amorțit în corp, se trezește treptat la percepția suprasensibilului ca urmare a unei atac lung de senzații, analizează complexitatea obiectelor, separă culoarea de mărimea, forma și masa figurii, apoi figura și mărimea de masă și așa mai departe până se ajunge la cunoașterea substanței corporale care le poartă accidente Dacă pornim de la senzații, este pentru că sufletul nostru, orbit de iubirea pentru propriul trup, nu poate vedea decât ceea ce iubește: "affectus et aspectus animae non sunt divisi, nec attingit aspectus nisi quo attingit amor et affectus"* Scăpând de dragostea pentru trup, sufletul, dimpotrivă, se deschide influenței Idei divine și, în lumina lor, recunoaște adevărul lucrurilor care sunt, parcă, reflectările lor Eforturile erudite depuse pentru a stabili lucrările lui Adam din Marsh (din Ma- risko) (m ), despre care Roger Bacon a spus multe lucruri bune, și scrierile lui Richard de Cornwall (Rufus, Cornubiensis), despre care Roger Bacon a spus o mulțime de lucruri rele, până când au dat un rezultat evident Dar avem principala lucrare, din păcate, încă nepublicată a studentului de la Oxford și adept al lui Adam din Marș - franciscanul Thomas din York (d c ) Această lucrare importantă, scrisă după toate probabilitățile înainte de , se numește "Inerent în înțelepciune" ("Sariepya e") k "care determină exercitarea proastă sau bună a abilităților sale Dacă Gemut se referă la esența sufletului și, în consecință, la Dumnezeu, atunci totul cuvenit este în suflet, Capitolul IX Filosofia în secolul al XIV-lea care funcționează așa cum ar trebui Dacă Gemut, dimpotrivă, se îndepărtează de adâncul sufletului, atunci toate abilitățile sale se îndepărtează astfel de Dumnezeu Pe scurt, Gemut este relația permanentă a sufletului cu sursa lui Concepută astfel, structura sufletului este bine adaptată pentru comuniunea cu Dumnezeu, nu numai în ceea ce privește viața supranaturală, ci chiar și în ceea ce privește cunoașterea naturii Orice persoană care "intră în contact cu fundația sa interioară îl recunoaște imediat pe Dumnezeu acolo și mai clar decât văd ochii săi soarele: "Proclus și Platon au ajuns la aceasta și au dat o descriere clară a unei astfel de stări pentru cei care nu au putut ajunge ei înșiși la ea " Astfel, Tauler amintește aici texte în care Augustin este de acord că unii filozofi s-au putut ridica pentru a vedea lumina divină pentru o clipă, dar, pe de altă parte, este evident că el însuși a aflat despre aceasta citind pe Proclus în traducerea lui Wilhelm din Moerbecke Lui Hugen i se poate arăta chiar că într-una din predicile în care Tauler citează din Proclus, el este inspirat direct dintr-un pasaj din De providentia et fato pentru a descrie concentrarea sufletului creștin în profunzimea lui Acolo acest neoplatonist încearcă să-și conducă discipolul prin Aristotel la Platon și la doctrina sa despre nebunia divină Dacă Tauler folosește atât de liber învățăturile filozofilor, el îi sfătuiește cu tărie pe ascultătorii săi să nu se străduiască să obțină o asemenea contemplare fără a fi mai întâi instruit în virtuțile creștine Aceasta este condiția necesară pentru orice cunoaștere adevărată a lui Dumnezeu Prin urmare, reproducând literal formulările Prologului "Călăuzirii sufletului către Dumnezeu" de Sf Bonaventura, Tauler declară că singura cale care duce la acest scop este viața și suferința lui Isus Hristos Este necesar să ținem cont de aceste fapte, pentru a nu crea impresia că toți acești contemplativi au fost filosofi platoniciști, îmbrăcat în haine monahale Acest Creștinii, care, fiind preocupați în special de contemplația supranaturală, folosesc în mod firesc limbajul și tehnica intelectuală întâlnite în platonism, mai bine adaptate nevoilor lor decât limbajul și tehnica empirismului aristotelic Această remarcă se aplică unui alt mistic, Jan Ruysbrook Acest contemplator brabanțian a creat cărți cu titluri excelente: "Decorul căsătoriilor spirituale" și "Cartea celor doisprezece începători"*, care au rămas în memoria chiar și a oamenilor care nu le-au stăpânit niciodată Ruysbroek descrie în ele o dublă mișcare: Dumnezeu merge înaintea sufletului prin darurile pe care i le încredințează, iar sufletul, la rândul său, "iese" în întâmpinarea lui Dumnezeu Aici, ca și în St Bernard și toți misticii cu adevărat creștini, inițiativa vine de la Dumnezeu ("Ipse prior dilexit nos"**) Dar Ruysbroek nu se obosește să sublinieze libertatea actului prin care voința omului răspunde harului lui Dumnezeu Dacă bunăvoința unei persoane care răspunde chemării lui Dumnezeu nu este suficientă, atunci Dumnezeu își finalizează lucrarea Compoziție "Decorarea căsătoriilor spirituale" - aceasta este o analiză subtilă a unor astfel de "schimburi", după cuvântul Evangheliei, unde această acțiune apare doar ca un comentariu literar: "Iată că vine mirele, ieșiți în întâmpinarea lui" (Matei , ) Multe lipsesc ca misticismul lui Reissbrook să fie numit doar o doctrină a pasivității pure, acceptând darurile harului Dimpotrivă, este o doctrină a vieții, și chiar a unei vieți triple: activă, afectivă și contemplativă, prin care omul este în cele din urmă cufundat în beatitudinea vieții divine Din același motiv, nu este în întregime corect să spunem că Ruysbroeck a abandonat speculațiile filozofice Toată opera sa contrazice această teză Dimpotrivă, este adevărat că speculațiile lui Ruysbroeck se descurcă fără filozofie În învățătura sa mistică, ca și în învățătura Sf Bernard, de la care însă s-a inspirat, din speculațiile filosofice Misticismul speculativ au rămas doar urme și, ca și aceea a aceluiași Sf Bernard, se poate recunoaște prezența neoplatonismului creștin împrumutat de la Dionisie în lucrările lui Ruysbroek Să adăugăm, însă, că asceza creștină este aici integrată în doctrina unității, construită mai temeinic decât cea a Sf Bernarda: ea formează, parcă, scheletul speculației mistice În Ornamentul căsătoriilor spirituale (II, ), în om se disting trei unități, cuprinse una în alta, fiecare dintre ele mai puțin perfectă decât cealaltă: unitatea pe care o are fiecare făptură și pe care omul o găsește în Dumnezeu; unitatea pe care cele mai înalte facultăți ale omului o posedă în gândire sau spirit; unitatea pe care facultăţile inferioare ale omului o au în inimă Aceste trei unități au aceeași explicație: multiplu nu este nici unul în unul, pentru că provine din unul Acțiunea harului în om constă în mod direct în aducerea acestor trei unități la vârful primei și celei mai sublime dintre toate, nu fără cooperarea voinței, desigur Prin virtuțile morale ale vieții active, prin exercițiile interioare ale vieții spirituale și chiar prin viața contemplativă supranaturală, Ruysbrook leagă experiențele mistice ale Sf Bernard și Richard din Sfântul Victor, care au fost atât pentru ei, cât și pentru el prevestiri ale unei viziuni binecuvântate Experiențele sunt unite la cel mai înalt nivel, pentru că unitatea supremă este Dumnezeu El nu încetează să rămână ca esență a sufletului și, într-un mod supranatural, comunicând mișcarea din afară, așa cum Primul Mișcător mișcă primul mobil (II, ); El aduce sufletul la Sine complet prin har De data aceasta, se realizează doar inițiativa divină, căci numai Dumnezeu vrea să se unească în așa fel și este în stare să facă un asemenea dar Aceste "întâlniri" sunt de neconceput de descris, dar Ruysbroeck încearcă cel puțin să facă acest lucru având în vedere posibilitatea de a prezenta această unitate ca restabilirea omului în "existența sa esențială" în gândire Dumnezeu Prin generația veșnică a Cuvântului, "toate făpturile se nasc veșnic înainte de creație în timp Astfel, Dumnezeu le vede și le cunoaște în Sine - altfel, bineînțeles, după ideile care sunt în El și ca altceva decât El Însuși; dar cu toate acestea nu complet diferit, căci tot ce este în Dumnezeu este Dumnezeu Această origine și viața veșnică, pe care le avem în Dumnezeu și pe care ne arătăm în afara noastră, sunt originea ființei noastre create în timp: ființa noastră creată este legată de ființa veșnică și constituie unitate cu aceasta în conformitate cu existența ei esențială Existam vesnic in virtutea fiintei pe care existam in Intelepciunea Divina, in acelasi timp una cu El si alta decat El Apogeul vieții contemplative este atins atunci când contemplativul atinge în Dumnezeu modelul său etern, după chipul căruia a fost creat, și prin aceasta contemplă toate lucrurile prin simpla vedere în unitatea luminii divine (III, ) Aici, în gândirea lui Ruysbrook, reminiscențele lui Maximus Mărturisitorul și, eventual, Eriugena sunt evidente Acest lucru l-a tulburat pe Jean Gerson, iar el a lansat o ofensivă destul de activă împotriva lui Ruysbroek, poate nu în întregime nedreaptă, dar cu cel puțin un dezavantaj: să prezinte ceea ce Ruysbroek avea ca învățătură integrată în misticism și fiind exclusiv o funcție a acestui misticism, ca pe o metafizică un realism de esențe și idei divine, despre care Ruysbroek nu pare să le fi menționat niciodată Dacă am avea mai multă încredere că avem textul original al lui Ruysbroeck fără nicio distorsiune, atunci ar fi mai rezonabil să decidem dacă Gerson a dramatizat situația și, dacă a făcut-o, în ce măsură? Dar oricum ar fi, Gerson cu siguranță nu s-a înșelat cu privire la importanța lucrării, care avea să aibă un impact profund asupra istoriei spiritualității creștine în secolele următoare Capitolul IX Filosofia în secolul al XIV-lea Este imposibil să încerci să evaluezi această acțiune fără a experimenta deznădejde, aproape de disperare Însăși condițiile cercetării istorice fac această sarcină foarte dificilă în ceea ce îi privește pe contemporanii și studenții direcți ai Prior Grunendel (Gronendaal) În ce măsură Johann de Schoonhoven (Schoonhoven, d ), apărătorul său oficial împotriva criticii lui Gerson, a apărat și a propagat adevărata doctrină a profesorului său este întrebarea pe care o cere scuzele sale, dar la care este greu de răspuns obiectiv, în timp ce toate celelalte scrieri Johanna va rămâne nelansată Și chiar și pentru epocile ulterioare, când circulația textelor tipărite ar fi trebuit să permită cercetări fructuoase, lipsesc multe rezultate obținute până acum pentru a-i permite istoricului să definească clar sfera de influență a lui Ruysbroeck Această influență a afectat Occidentul creștin fie direct, fie indirect În primul caz, prin multe copii scrise de mână din originale, prin traduceri latine de V Jordaens (Jordaens) (Lefebvre d'Etaple și-a publicat traducerea "De omatu spiritualium nuptiarum" din Henri Etienne în ), Gerta Groote (Groote) Au fost publicate "Despre cele șapte etape ale iubirii divine sau despre gradele vieții sfinte" ("De septem scalae divini amoris seu vitae sanctae gradibus") și "Despre desăvârșirea fiilor lui Dumnezeu" ("De perfectione filiorum Dei") la Bologna în ) și în special membru al Ordinului Cartuzian * din Köln Laurent Sirius (Sirius) (Opera omnia, , - , ) Aceasta a fost urmată de o serie de traduceri în diferite limbi: "Decorarea căsătoriilor spirituale" ("L'omement des noces spirituelles") - în franceză a fost publicată la Toulouse în , lucrările complete ale lui Ruysbrook în spaniolă - în , fragmente din ele în germană - în și Studenții săi au avut o influență indirectă Aici problema este deosebit de complexă Dionisie (Denis) de Chartres, Ludovic de Blois, Benedict de Cannes Feld, Lessius a adoptat învățătura lui Ruysbrook despre contemplație și înălțimi, dar fiecare cu nuanțe proprii Poate că acest lucru a arătat mai mult similitudinea profundă a acestor doctrine decât trăsăturile distinctive, uneori, dacă nu întotdeauna foarte semnificative Dar aici nu vorbim de studenți mai tineri, în raport cu care se cuvine să se pună problema loialității lor de nesfârșit față de inspiratorul lor Vorbim despre cele mai mari nume - de exemplu, franciscanul flamand Hendrik Herp (Negro), mai cunoscut sub numele latinizat Harphius (Harphius, d ), autorul celebrei "Teologie mistice" ("Theologia mystica") , publicată în de cartusienii din Köln În răspândirea marilor teme ale lui Ruysbroeck, nimeni nu a jucat un rol pe departe comparabil cu cel al lui Herp Pentru știința istorică, acest lucru este adevărat într-o asemenea măsură încât numele lui Harfius și Ruysbrook au devenit practic interschimbabile După ce a citit ediția din , Gerard d'Amon (d'Hamont), în scrisoarea sa-prefață la Theologia mystica, a notat că, dacă tot ce vine de la Ruysbroeck este îndepărtat din această operă, atunci nimic de la el nu va mai rămâne aproape nimic Această judecată a fost inspirată peste tot Plauzibilitatea ei părea atât de evidentă, încât singurul istoric care și-a pus sarcina de a se îndoi de el a putut să sublinieze, în lucrarea pe care el însuși a publicat-o critic, o singură trăsătură originală, destul de nesemnificativă, deoarece se ocupa de practica străduinței ', căci L Verschueren Hendrik Herp a rămas vestitorul lui Ruysbroeck În aceste condiții, nimic nu a împiedicat și nimic nu va împiedica în viitor să-i aducă împreună pe acești doi teoreticieni ai misticismului, confundându-și influențele și fiind convinși că a-l evalua pe unul înseamnă a-l evalua pe celălalt Pentru a contura zona cucerită de misticismul lui Ruysbroek, este suficient să deschidem și să studiem lucrările profesorilor și elevilor lui Harfius Această metodologie Misticismul speculativ Principiul logic a inspirat de acum înainte autorii multor lucrări științifice Niciunul dintre ei nu avea nevoie de un studiu ca cel recent făcut de P Gru asupra relației care ar putea exista între scriitorii spanioli din secolul al XIV-lea și misticii Olandei Puține întrebări prezintă un interes mai mare pentru înțelegerea misticismului spaniol Niciun studiu nu ar putea fi mai măsurat și mai amănunțit Astfel, se știe că Gru nu a putut găsi nici cea mai mică urmă a edițiilor spaniole ale lui Ruysbroeck înainte de traducerea lui Sirius din Nu există motive suficiente, se gândi el, să-și retragă afirmația? În primul rând, totul indică faptul că traducerile lui Jorden și Sirius trebuie să fi ajuns în Spania în sau În al doilea rând - și acesta este principalul - pentru că cel puțin "un lucru este evident: dacă pustnicul olandez din Grunendel nu a acționat în niciun fel - sau foarte puțin - totul sugerează că nu putea rata ocazia când și-a imaginat că este obligat să citească și îi plăcea când citeau elevii săi" (P Gru, p ) Când citim lucrările acestor așa-ziși "elevi" direcți, ne întrebăm dacă Harfius sau Ruysbroek le-au insuflat o asemenea dragoste de lectură? În mare măsură acest lucru este cert De-a lungul întregii linii, și mai ales în întrebările foarte esențiale care țin de culmea vieții contemplative, acest lucru poate fi acceptat fără nicio considerație Căci pentru a rezolva aceste probleme ar trebui pus în prim plan factorul decisiv: nu a existat un astfel de profesor, ci trei, dar mai ales semnificativ - Harfius Theologia mystica nu trebuie nici considerată și nici folosită ca o lucrare originală Este o colecție postumă și artificială de tratate inițial independente, a căror strictă certitudine doctrinară nu poate fi asumată în prealabil, ci trebuie dovedită În cele din urmă, sunt de nedemonstrat Ce este - deși nu este evident dovedibilă, dar cu adevărat observabilă, aceasta este o distincție referitoare la profunzimea lucrurilor Aceste două tratate, amestecate și combinate artificial, sunt următoarele: Paradisul contemplatorilor (Eden contemplativorum) și Instrucțiunea de aur pentru contemplatori (Directorium aureum contemplativorum) Eden (Paradisul), scris în latină pentru cler până în sau în jurul lui, a fost urmat de o ediție care o repeta aproape literal, până la termenii: "L'omement des noces spirituelles" Directorium este o traducere în latină, realizată în de cartusianul din Köln Peter Blomevenna, a unui tratat popular publicat în flamandă între și , Oglinda perfecțiunii (Spieghel der volcomenheit) Este posibil, totuși, ca Spieghel să fi urmat, în general, și Omement des noces spirituelles, un tratat despre viața mistică luat în principiu și adus la concluzie, deși scurtează cea mai mare parte dedicată contemplației suprasensibile și renunță la sursa sa inalterabilă ca o dată în momentul în care este vorba de cel mai important lucru Apoi apelează la profesori mai mult sau mai puțin timpurii: evident și fără îndoială la St Toma d'Aquino şi Sf Bonaventura (deși, așa cum se spune acum, lui Pseudo-Bonaventure, autorul Mystica theologia; autorul său real este Hugues de Balma), precum și la De septem itineribus aeternitatis de Raoul de Bibrach (Raoul de Bibrach), care a constituit astfel un nou "complex", care a fost extrem de important pentru dezvoltarea ulterioară a spiritualității creștine în Occident De ce a avut loc această răsturnare ascuțită în minți? Totul se întâmplă ca și cum Herp, fie din cauza eterogenității ascultătorilor săi, fie din cauza dezvoltării reflecției sale, fie sub influența interferențelor exterioare, a depus eforturi pentru a dezvolta teologia mistică a inspirației, începută de Ruysbrook, dar Capitolul IX Filosofia în secolul al XIV-lea înlocuit cu conceptul cu adevărat primitiv de contemplare supra-esențială prin ridicarea sufletului la ființa sa ideală, printr-un concept care este tomist în natură, dar original în sensul său mai larg - de la contemplarea supra-esențială prin starea de tranziție a "lumenului" gloriae" * la contemplativ - răpire instantanee în al treilea cer ** Cu greu este posibil să formulăm o asemenea ipoteză fără a formula alta: transformând Edenul în Spieghel, Herp era conștient de severitatea cenzurii lui Gerson și dacă înlocuirea doctrinară pe care o face în fața ochilor noștri trădează intenția de a pleca și de a se ascunde pe această parte puncte care mai degrabă ar fi fost criticate de cancelarul parizian? Oricum ar fi, aceasta nu mai este o ipoteză, ci un fapt: inspirat de Spieghel și Instrucțiunea de Aur pentru Contemplatori (Directorium aureum contemplativorum), nu a fost un mistic pur în stil Ruysbroeck și nu a încercat niciodată să devină unul Cu toate acestea, trebuie să mergem mai departe Trebuie să mergem mai departe, căci, în ciuda aparențelor exterioare, Edenul în sine nu se încadrează în schema fundamentală a lui Ruysbroeck Chiar și în momentul în care Herp le dă celor mai atenți exegeți ai săi impresia că repetă cuvintele unui profesor, se desparte de Ruysbroeck, și pe un punct foarte important: exemplarismul dionisiac Oricare ar fi sensul în care Ruysbrook a luat această învățătură, este suficient de clar că Ornamentul căsătoriilor spirituale învață întoarcerea sufletului la imaginea sa necreată Dacă analiza acestei lucrări se reduce la un singur punct, atunci acesta din urmă ar trebui să fie doar atât Deci, este destul de remarcabil că această teză, esențială în sine, se dovedește a fi la fel de importantă din punctul de vedere al criticii lui Gerson Tocmai această teză o vede în mod direct și exclusiv această critică Și dacă da, atunci două metode sunt potrivite pentru acest cenzor formidabil pentru a elimina Ruysbroek, sau cel puțin mistica lui Sau încearcă pentru a arăta că Gerson s-a înșelat cu privire la noțiunea pur Reysbrookiană a întoarcerii sufletului, aceasta a fost intenția lui Johann de Schonhoven Sau pentru a purifica doctrina "Decorării" întregului exemplarism - o măsură a eficienței radicale Aceasta pare să fi fost intenția lui Herp în timpul lucrării sale la Paradisul lui Beholder Se poate întreba dacă noțiunea de contemplare supraesențială rămâne relevantă după ce a fost curățată de tot exemplarismul ruysbrookeian, dar că l-a sedus pe vestitorul Ruysbroeck este un fapt Este greu de imaginat o distorsiune mai grosolană, dar această diferențiere oarecum subtilă duce la niște consecințe metodologice destul de interesante pentru istoria acelei perioade tulburi În primul rând, este clar că a confunda studiul influenței lui Herp cu studiul influenței pur Reysbrookiane înseamnă a face greșeli în mod constant și, uneori, a ajunge la iluzii destul de profunde: "cuique suum" **** - așa ar trebui să fie principiu care ar trebui să ghideze studiul acestei probleme Pe de altă parte, de acum înainte, ar trebui să se opereze cu diferențe în chiar zonele de influență a lui Herp: acum nu este suficient să găsim cutare sau cutare personaj, cutare sau cutare mediu în care se citește Theologia mystica, pentru a ne asigura că că ai de-a face cu o singură școală mistică, trebuie să te asiguri sau măcar să știi dacă "Eden" sau "Directorium" este asimilat în ea În plus, este necesar să urmărim soarta edițiilor individuale ale ambelor tratate Întrucât doctrina lui Herp, așa cum este prezentată în Theologia mystica, suferă de un dualism nu lipsit de ambiguitate, este o ipoteză călăuzitoare să presupunem că fiecare cititor, fiecare student ar putea alege în ea ceea ce se potrivește cel mai bine gusturilor și experienței sale, la care istoricul are cel mai bine șansa de a ajunge la adevăr , Misticismul speculativ Theologia mystica, care de câteva secole a jucat un rol fundamental în dezvoltarea spiritualității creștine, și noile observații, oricât de superficiale ar fi, sunt de mare ajutor în a sesiza fragilitatea concluziilor pe care toată lumea le-a considerat definitiv stabilite Dar este ceva mai important în asta După cum tocmai am văzut, este imposibil să separăm studiul influenței lui Ruysbroeck de criticile care vine din partea cancelarului Universității din Paris împotriva priorului Grunendel A vedea în acest fapt un semn al omniprezenței lui Gerson într-o perioadă de confuzie doctrinară extremă înseamnă să fii pregătit să-l apreciezi pe acest teolog pe adevăratele sale merite și să nu-i negați claritatea minții Granița dintre secolele al XIV-lea și al XV-lea a fost descrisă odată ca o "schismă profundă a minților" ("profonde scission des esprits"), corespunzătoare "separarii a două medii intelectuale" - universități "unde s-au dezvoltat metodele științei" și mănăstiri - o scindare care despărțea viața spirituală arzătoare de folk (E Breye) Orice parte a adevărului ar fi cuprinsă în această viziune generală, ea este suficient de mare și am fost, parcă, avertizați despre asta, observând esența relației dintre Gerson și Ruysbroeck, mai ales că relațiile dintre diferitele cercuri intelectuale erau vii și pe probleme foarte importante Una dintre științele, al cărei studiu și dezvoltare la Universitatea din Paris s-a desfășurat sub îndrumarea celor mai iluștri cancelari ai săi, a fost teologia mistică, adică știința experienței dobândite prin viața spirituală, cum au condus în mod constant contemplatorii În cele din urmă, chiar dacă a existat o scindare, mișcarea minților de-a lungul mai multor secole de dezvoltare a vieții și a dogmei poate fi înțeleasă doar dacă se ține cont de acțiunile și reacțiile interdependente față de acestea în legătura lor organică Influența lui Ruysbroeck poate fi apreciată doar dacă istoria decide în cele din urmă să nu împărtășească ceea ce Gerson a unit LITERATURĂ Экхарт: Pfeiffer F Misticii germani ai secolului al XIV-lea Leipzig, , voi - ; Scrierile latine ale lui Denifle H Meister Eckehart și viziunea de bază a învățăturilor sale H Archiv fur Literatur- und Kirchengeschichte des Mittleren, , Vol , pp - , - ; Thery G Edition critique des pieces relatives au proces d'Eckhart // Archives d'histoire doctrinale et littdraire du moyen âge, - , v , p - ; idem Le Commentaire de Maître Eckhart sur le Livre de la Sagesse H Ibid , , v , p - ; , î Hr , p - ; Grabmann M Întrebările pariziene recent descoperite ale lui Meister Eckhart și locul lor în dezvoltarea sa intelectuală Geyer B Magistri Echardi Quaestiones et sermo Parisienses Bonn, ; Maitre Eckhart Traites et Sermons (scris de F A[ubier] şi JM, de M de Gandillac) P , ; Лучшее обзорное исследование об Экхарте: Della Volpe G II misticismo speculativo di maestro Eckhart nei suoi rapporti storici Bologna, ; частные и популярные исследования: Koch J Meister Eckhart și filosofia religioasă evreiască din Evul Mediu // Raport anual al Societății Sileziei pentru Cultura Patriei Wroclaw, ; Dempf A Meister Eckhart O introducere în opera sa Leipzig, Tauler: Sermons de Tauler, traduction sur les plus anciens manuscrits allemands, par les RR PP Hugueny, Thery, OPP, - , voi - (Volumul se deschide cu o introducere excelentă) Suso: Bihlmeyer K Heinrich Seuse, Deutsche Schriften Stuttgart, , Bde - ; HornsteinX de Les grands mystiques allemands du XIVe siecle Eckhart, Taulere, Suso Luceme, ; Zeller R Le bienheureux Henri Suso (m ) P , Ruysbroek: CEuvres de Ruysbroeck l'Admirable Traduction du flamand par les Benedictins de Saint-Paul de Wisques bruxelles; P , , , , , , , voi - ; De Vreese IS Jean de Ruysbroeck ou Jan van Ruusbroec (art ) // Biographie naționale de Belgique, - , Capitolul IX Filosofia în secolul al XIV-lea v , col - ; Wautier d'Aygalliers A Ruysbroeck l'Admirable P ț ; Dolezich G Die Mystik Jan van Ruysbroecks Breşlau, ; Jan van Ruusbroec Leven, Werken (lucrare colectivă publicată de Societatea Rey-sbroek din Antwerp) Mechelen; Amsterdam, (bibliografie completă la pp - ); număr special "Ons geestelijk Erf", , or , N - ; Brigue L Ruysbroeck (art ), Dictionnaire de theologie catholique, or , col - Harfius: Verschueren L (OFM) De Heraut van Ruusbroec // Jan van Ruusbroec Leven, Werken, p - (pentru o descriere bibliografică a ediției, vezi sfârșitul secțiunii precedente): Negro Hendrik (OFM) Spieghel der Volcomenheit Antverpen, , or - ; Groult P Les mystiques des Pays-Bas et la literature espagnole du XVIe siecle Louvain, Notă Partea finală a acestei secțiuni, referitoare la influența lui Ruysbroeck, care începe cu cuvintele "Nu trebuie să încercați să evaluați această acțiune ", este opera ababetului A Combes, care a fost dispus să o scrie la cererea noastră și îi mulțumim din suflet pentru generozitatea sa JEAN GERSON ȘI REZULTATELE SECOLULUI XIV Pe tot parcursul secolului al XIV-lea, Universitatea din Paris și-a păstrat caracterul de instituție a Bisericii pe care o dobândise de la înființare Un uriaș contingent de studenți străini a fost împărțit între trei "națiuni" - Picardia, normandă și germană, care, împreună cu "națiunea" franceză, au constituit nucleul puternic al comunității sale științifice și studențești Cât despre profesorii înșiși, ei au ajuns acolo din toate țările europene: Scoția, Anglia, Belgia, Germania, Italia, Spania - la fel ca în secolul precedent Singura diferență vizibilă era că ponderea profesorilor francezi celebri a devenit semnificativ mai mare decât în secolul al XIII-lea Durand de Saint-Pourcin, Peter Aureoli, Jean Buridan nu erau, desigur, din aceeași clasă cu Duns Scotus sau Ockham, dar după moartea lui Guillaume de Auvergne nu a existat un singur om de știință francez care să se poată compara cu ei Sub acoperirea succesiunii se pregătesc schimbări profunde, din moment ce această instituție bisericească era deja supusă unei puternice presiuni, urmărind în cele din urmă naționalizarea ei Universitatea secolului al XIV-lea simte consecințele tuturor conflictelor care au izbucnit atunci între coroana franceză și Sfântul Scaun și fiecare criză pare să o împartă Regele, firesc, vrea să se bazeze pe universitate, punând presiune pe papă, dar dacă printre profesorii francezi găsește cu ușurință sprijinul dorit, atunci la fel de firesc întâlnește indiferența sau chiar opoziția unui anumit număr de profesori străini După celebra întâlnire publică din iunie , în grădinile Luvru, unde Filip cel Frumos cere membrilor tuturor ordinelor să fie convocat un consiliu care să-l condamne pe papa, din cei de franciscani refuză să subscrie la aceasta cerere; astfel, printre străini, majoritatea recalcitrantă Raportul Fresco-Baldi spune: "În casele fraților mendicanti, existau destule limbi diferite care nu doreau să fie de acord Iar cei care nu au fost de acord, regele a poruncit imediat să părăsească împărăția, ceea ce au făcut imediat Printre ei s-a numărat și John Duns Scotus și nu este clar de ce l-ar putea interesa galicanismul* pe acest scoțian Dar aceste măsuri trebuiau să demonstreze maeștrilor străini că de acum încolo Universitatea din Paris se află în Franța, și nu în lumea creștină Acum era necesar ca studenții străini să nu fie mai puțin convinși de acest lucru În relațiile dintre Franța și Anglia devin în mod deschis ostile Jean Gerson și rezultatele secolului XIV Pentru a ateriza pe litoralul francez, studenții britanici au obligația de a deține pașapoarte, precum și permise speciale pentru importul anumitor monede, care sunt apoi confiscate și ștampilate de la aceștia Din cauza atâtor opresiuni și spărturi, universalismul studiului parizian nu a putut să nu sufere Pe măsură ce Universitatea din Paris a scăpat de subordonarea papilor, aceștia din urmă au considerat că este din ce în ce mai puțin necesar să-și mențină privilegiile În , Papa Ioan al XXII-lea a acordat Universității din Toulouse aceleași privilegii ca și Universitatea din Paris, dar alte universități și-au anunțat curând intenția de a nu mai recunoaște deloc aceste privilegii În secolul al XIII-lea, un licențiat parizian avea dreptul de a preda la orice altă universitate fără a susține un nou examen - dar nu invers De la începutul secolului al XIV-lea, Oxford și Montpellier au refuzat să accepte ca profesori licențiații parizieni Parisul protestează și Ioan al XXII-lea îi restabilește fostele privilegii, dar în Edward al II-lea* cere același drept (sine novo examen)** pentru profesorii care au primit o diplomă de la Oxford Această favoare i-a fost refuzată În , Oxford revine la afirmația sa, subliniind în special faptul că Alcuin, fondatorul Studiumului din Paris, era englez De altfel, tocmai în acest moment Richard de Vigou, în tratatul său Philobiblion, notează că, după ce Studium s-ar fi mutat de la Atena la Paris, el va fi capabil să se stabilească cu succes în Anglia Astfel, când Universitatea din Paris, prin activitățile sale anti-papale, își subminează poziția exclusivă în Biserică, pe plan temporal se confruntă cu rivalitățile locale și cu naționalismul universitar care se ridică împotriva ei Aceste tulburări cresc pe tot parcursul secolului al XIV-lea În , Jean-Jandin și Michel Cesene, vorbind oral și în scris ca profesori parizieni, subminează autoritatea puterii temporale a papilor din punct de vedere doctrinar; V Teologii parizieni, printre ei Toma de Galia, duc un adevărat război împotriva părerilor Papei Ioan al XXII-lea asupra viziunii beatific, terminând într-un fel de abdicare a papei; iar Filip al IV-lea, pe care Papa, de altfel, l-a chemat la ordine, își permite să intervină în această chestiune Totul prefigurează deja "Marea Schismă a Apusului" ( - ) - o eră tragică pentru Biserică, când doi sau trei papi vor chema simultan pe credincioși la ascultare și când acea creștinătate și acel creștinism, în numele căruia Universitatea din Paris obișnuia să vorbească, va începe să se prăbușească Nu mai este suficient de clar ce doctrină este capabil să predea creștinătății În , Adunarea Generală a Dominicanilor din Zaragoza l-a primit pe Sf Toma de Aquino ca profesor oficial al ordinului, dar augustinienii din îl aleseseră deja pe Aegidius al Romei ca teolog oficial Franciscanii nu au făcut nimic de genul la început, dar, de fapt, au fost împărțiți între doi teologi opuși, Duns Scotus și Ockham Pe măsură ce anii au trecut, a devenit din ce în ce mai clar că occamismul nu era doar o reformă, ci o revoluție Doctrinele anterioare erau în contradicție între ele în ceea ce privește interpretarea anumitor principii care le erau comune; în loc să li se alăture ca o nouă experiență de același ordin, ockhamismul le neagă pe toate, eliminând realismul care a stat la baza lor Ockham nu numai că face asta, ci știe ce face: "Omnes, quos vidi, concordant dicentes quod natura est realiter in individuo"*** Astfel, între toți ceilalți teologi și Occam există o linie de demarcație formată prin refuzul său de a părăsi natura, "quae est aliquo modo universalis", **** cel mai mic grad de comprehensibilitate a realității la indivizi După această răsturnare, au existat doar două poziții, iar oamenii au început să vadă doar nuanțe de gândire în diferențele doctrinare, inclusiv diferențe între Capitolul IX Filosofia în secolul al XIV-lea mama și învățăturile lui Duns Scotus, care până acum păreau a fi opuse unul altuia; dar decalajul dintre cele două teologii a devenit mai complet Secolul al XIV-lea care a trecut și-a dat seama pe deplin de acest lucru, iar în următoarele două secole toată lumea va trebui să-și amintească acest fapt Pe de o parte, "via antiqua" * de-a lungul căreia au mers toți realiștii Ele sunt indicate fără nicio ordine într-un document al Universității din Ingolstadt: aceasta este "doctrina Aristotelis ejusqiie commentatoris Averrois et Alberti Magni, S Thoma de Aquino, Egidii de Roma, Alexandri de Ales, Scoți , Bonaventurae, Richardi [de Mediavilla], Petri de Tarantasio, Petri de Palude aliorumque Realium"** Pe de altă parte, "via moderna" este doctrina unor reformatori care au fost numiți nominaliști ("doctrina quorumdam renovatorum qui Nominalis dicuntur"); în special, a fost calea lui "Guillelmi Occam, Buridani, Petri de Aliaco, Marsili [de Inghen], Adam Dorp, Alberti de Saxonia et caeterorum Nominalium"**** Secolul al XV-lea va vedea lupta neîncetată a acestor două partide, fie certându-se pentru posesiunea unei universități, ca la Paris, fie separându-se și coexistând în lume, fie cucerind din nou universitatea în favoarea unui singur partid, fără a exclude totuși , participarea integrală există o altă parte în ea Această schismă filozofică și teologică autentică găsește în secolul al XIV-lea un martor impotent și întristat în persoana lui Jean Charlier de Gerson (d ) Elev al lui Petru al Aliaților, căruia i-a succedat în postul de cancelar al Universității din Paris, Gerson nu era în sensul propriu un filozof; era un teolog, dar foarte competent în chestiuni filozofice și eminamente gata să intervină în discuția lor ori de câte ori interesele teologiei o cereau Nominaliştii dezbătuţi din secolele al XIV-lea şi al XV-lea au cerut constant să-l sprijine pe unul dintre ei Ei chiar folosesc a aruncat faima și autoritatea ca pe un argument de nerefuzat în favoarea ortodoxiei nominaliste Nu era realismul chiar baza ereziilor lui Wycliffe, John Hus și Ieronim de Praga și care au trecut în tăcere pe acești ultimi doi eretici la Sinodul de la Costanza, dacă nu pe acești campioni ai adevărului, chemați de Dumnezeu să-și apere cauza, Peter of Aly și Jean Gerson? Poate că mai trebuie adăugat că Gerson nu a aparținut niciodată nominaliștilor, decât atunci când era necesar să se opună unui anumit tip de realism, sau, dacă vreți, împotriva acelor realiști care riscau să ajungă la realismul lui Scotus Eriugena, Wycliffe, Jerome din Praga și Jan Gus Nu aspectul filozofic al problemei i-a atras atenția Gerson nu a venit să propună un sistem, ci doar un remediu pentru răul care a reprezentat pentru Biserică ciocnirea diverselor sisteme Acest mijloc nu era în nicio filozofie, ci într-un anumit concept de teologie, pe care, după cum credea el, a reușit să-l găsească Boala în cauză este descrisă remarcabil de Gerson în tratatul său De modis significandi propositiones quinquaginta, , "Fifty Propositions on Ways of Designation" Epigraful acestui tratat este preluat din Evanghelia după Matei: "Această generație caută un semn" (Matei : ; : ) Orice teolog ar putea adăuga imediat textului: "O generație rea și adulteră caută un semn; și nu i se va da niciun semn decât semnul proorocului Iona Textul a fost ales la timp și corespunde adevăratei stări de lucruri, deoarece "genul" pe care Gerson îl avea în fața ochilor era extrem de însetat de semne, dar nu era în stare să le perceapă așa cum ar trebui Aruncând o privire spre universitatea sa, cancelarul a găsit în ea doar o confuzie completă a sistemului de cunoaștere: fiecare a folosit modul de exprimare caracteristic disciplinei sale științifice și a creat pentru un obiect anume în scopul de a rezolva problemele puse de o altă disertație Jean Gerson și rezultatele secolului XIV ciplin și alt obiect El a văzut că profesorii de gramatică, al cărei subiect este construcția corectă a vorbirii, își rezolvă problemele prin metodele logicii, al căror subiect este adevărul sau falsitatea propozițiilor, în timp ce profesorii de logică pretind că rezolvă problemele metafizicii cu metodele lor, o știință care nu se ocupă de propoziții, ci de lucruri; a văzut că gramaticienii, logicienii și metafizicienii concep să rezolve prin metode proprii problemele teologiei, de parcă acea știință nu ar avea metode proprii și nici obiect al ei, care este Cuvântul lui Dumnezeu Luând în considerare problema particulară a relației dintre logică și metafizică într-un alt tratat "Despre reconcilierea metafizicii cu logica" ("De concordia metaphysicae cum logica"), scris în același , Gerson dezvăluie o perspectivă cu adevărat uimitoare, pentru că ceea ce a dorit a vindeca s-a dovedit a fi o boală a epocii, un viciu dublu și complicat: a investiga logica prin metodele metafizicii și metafizica prin metodele logicii Pentru cei care vor să știe exact cum a rezumat acest martor perspicace rezultatele secolului al XIV-lea, nimic nu poate înlocui cele două prelegeri ale lui Gerson "Împotriva curiozității deșarte în materie de credință" ("Contra vanam curiositatem in negotio fidei"), dintre care prima este datată noiembrie (din același an când a fost publicat "Tratatul despre romantismul trandafirului"), iar al doilea a urmat curând Tema primei prelegeri este preluată din Evanghelia după Marcu: "Pocăiți-vă și credeți în Evanghelie" (Marcu : ) Pentru Gerson, aceste cuvinte servesc drept bază pentru o critică nemiloasă a metodelor teologiei scolastice din timpul său Orice profeție trebuie, în primul rând, să vestească pocăința, prin care ne îndepărtăm de vicii și, mai ales, de mândrie Dacă ne întoarcem de la pocăință, mândria ne îndepărtează de credință, ceea ce se întâmplă cel mai adesea în universități ("praesertim apud scholasticos"*) Această mamă rea și arogantă are două lucruri cherie: curiozitate și spirit de exclusivitate în compania surorii lor invidie; din ea se nasc spirite de contradicție, dispută, încăpățânare, perseverență în eroare, atracție față de literă, lipsă de dorință de a renunța la părerea proprie sau la părerea oamenilor care își au aceleași gânduri (gândește-te la spiritul trupesc din ordinele religioase), indignarea, disprețul pentru oamenii obișnuiți și, în cele din urmă, dezgust pentru tot ceea ce nu se poate face doctrină Există toate motivele să ne temem că curiozitatea "in negotio fidei"**, care i-a înșelat cândva pe filosofi, va înșela într-o bună zi pe teologii timpului nostru Cunoașterea naturală are limitele ei - așa că să nu încercăm să trecem peste ele Ce poate ști doar mintea despre Dumnezeu? Că El este acela mai mare decât ceea ce nu poate fi imaginat, o ființă mai bună decât adversarul său Așa este filozofia că St Pavel și discipolul său Dionisie au numit înțelepciunea lui Dumnezeu, să spunem mai multe - Revelația lui, pentru că această idee, înnăscută tuturor și afirmată de mulți, este că Dumnezeu este o astfel de esență, mai mult decât este imposibil de imaginat Această înțelepciune, sau Revelație, este, parcă, o amprentă în noi a luminii feței lui Dumnezeu, așa cum se spune în conturul magnific și luminos al Sf "Ghidul sufletului către Dumnezeu" a lui Bonaventura ("Itinerarum mentis in Deum") "Această cărțiță depășește orice laude", continuă Gerson, "și nu pot fi suficient de surprins că Parinții și Frații Mai mici *** s-au îndepărtat de acest profesor, atât de grozav încât nu știu dacă am fost vreodată egal la universitate la el, întors să se întoarcă către cine știe ce profesori noi, pentru care sunt gata să lupte cu mâinile și picioarele La urma urmei, depinde de ei să vadă dacă alții îi servesc și despre asta vom vorbi mai târziu" Astfel, începând prelegerea sa ca o predică a Sf Francis de Assisi, Gerson se întoarce la St Anselm și Sf Bonaventura cu ideea lor înnăscută despre Dumnezeu, care, totuși, nu este Capitolul IX Filosofia în secolul al XIV-lea exclude dovezile existenței sale Astfel, în primul rând, devine evident că nominalismul lui Gerson are limite, iar aceste limite se dezvăluie din ce în ce mai clar pe măsură ce el pătrunde din ce în ce mai mult în argumentele pe care le considera punctul său final Distrugerea teologiei prin mândrie începe acolo unde o persoană dorește să înțeleagă dovezile referitoare la chestiuni care au loc conform voinței lui Dumnezeu De îndată ce cade în această amăgire, totul este pierdut Dacă un filozof este întrebat: "Este lumea veșnică?" el răspunde: "Nu știu; depinde de voia lui Dumnezeu, așa că ține de Dumnezeu să-ți răspundă " Ce spun ei in schimb? Că, după filozofi, Dumnezeu nu acţionează în mod liber, ci mai degrabă după necesitatea firească şi după o asemenea calitate a lui care face ca bunătatea sa să se răspândească de la sine Iată, conchide Gerson, ceea ce mi se pare a fi rădăcina erorii tuturor celor care vorbesc despre subiectul cursului acțiunii ("Hae est, fateor, tota et praecipua radix errorum in istis philosophantibus") Este imposibil să luminezi atât de mulți adepți iluștri ai nominalismului cu o lumină atât de strălucitoare a rațiunii teologice profunde De la Ockham iau ceea ce a fost cu adevărat rădăcina întregii sale opere - critica sa radicală a platonismului "teologilor naturali" care au confundat Dumnezeul creștin cu Binele, înțeles într-o măsură sau alta ca natură, când de fapt El este în primul rând liberul arbitru Tot răul vine de aici și se poate vedea destul de clar cum mândria își adună roadele Dacă Dumnezeu este natură, chiar dacă se vorbește atât de mult despre "Cries out diffusivum sui", atunci poți ridica o serie de probleme pe acest subiect - dacă ești sigur că le vei rezolva Pentru a face acest lucru, trebuie doar să deduceți proprietățile acestei naturi conform logicii minții Ce fel de Dumnezeu va fi pe plac acestor filozofi cu experiență, dacă nu unul care ține în gândirea lui toate lucrurile din lume, dar, totuși, este diferit de cel liber Dumnezeul Sfintelor Scripturi?! Căci dacă Dumnezeu nu este natură, ci libertate, atunci fiecare întrebare despre El presupune un răspuns neprevăzut Deci nu poți deduce logic ce ar trebui să facă El; din moment ce El face ceea ce vrea, nu se poate crede decât în ceea ce face El Pentru a fi sigur de acest lucru, era necesar ca Dumnezeu să o spună Însuși Credința este un act de smerenie, iar smerenia se dobândește numai prin pocăință: "pocăiți-vă și credeți în Evanghelie" Aici se află toată înțelepciunea creștină Această opoziție radicală față de platonism explică acordul lui Gerson - și multor alții cu el - cu anumite teze caracteristice ale ocamismului și opoziția sa relativă față de orice realism de idei, care, prin introducerea în Dumnezeu a esențelor necesare, parcă, îi limitează cel mai înalt nivel libertate din exterior "Dumnezeu nu vrea anumite acțiuni pentru că sunt bune", argumentează Gerson, "dar sunt bune pentru că El le dorește" Dacă nu ar exista în Dumnezeu reguli de bunătate premergătoare propriei sale voințe, el ar fi eliberat de toate acele "formități"** din care se fac în multe cazuri atâtea "formalizante", acești iubitori de formule noi care ar putea intelectul lor discern esența lucrurilor și vor ca sufletul să vorbească în mod constant cu el însuși cu ajutorul conceptelor lor Dacă aici nu vorbim doar despre obișnuirea să ne gândim nu numai la ceea ce este perceput senzual, atunci acest lucru este grozav Dar cât de periculos este să luăm aici logica pentru metafizică! Esențele sunt doar abstracții, rezultatele analizei care trebuie efectuate în minte pentru a le distinge obiectele: a face lucruri din aceasta înseamnă a transforma logica în metafizică, apoi în teologie Acesta este pericolul pe care îl aduc cu ei Duns Scotus și "formalizantes" Introducând în Dumnezeu "formas metaphysicales, vel quidditates, vel rationes ideales" ****, ei distrug pe Dumnezeul credinței simplu și liber Din acest centru pleacă sistematic critica lui Gerson Jean Gerson și rezultatele secolului XIV împotriva unui număr de filozofi și teologi, ale căror nume nu se lipsește de plăcerea de a le numi Acești oameni, pe care el, însă, în îi considera minoritari, sunt, din punctul său de vedere, moștenitorii platonismului, adoptați de ei din Avicenna și Al-Ghazali și interpretați de fiecare în felul său Printre aceștia se numără deja amintiții Duns Scotus, Raymond Lull, Giovanni de Ripa, Bradwardine; uneori mai moderate și mai puțin periculoase, precum Heinrich din Oita; dar mai des - mai suspicioși, cei care și-au dat seama de idei în Dumnezeu în așa măsură încât au făcut creații din ele: Scotus Eriugena și Amalric din Bensky, condamnați în , care de fapt l-au născut pe Wycliffe, care și-a transmis moștenirea spirituală către Jan Hus și Ieronim de Praga Oricum, oricare ar fi adevărata sa origine, tot acest realism este contrar atât școlii peripatetice, cât și catolice ("peripateticae et catholicae scholae contrarium"), iar eroarea care stă la baza ei este destul de simplă: este credința că tot ceea ce este perceput de intelect ca fiind universal, abstract sau separat, rezidă universal, abstract și separat în lucruri și în Dumnezeu: "quicquid intellectus cognoscit universaliter vel abstractive vel praecisive, alphabet correspondentiam tăiem in re, sicut in Deo"* Pe scurt, poziția lui Gerson este un ecou al condamnării din și al spiritului de apărare teologică pe care această condamnare l-a provocat timp de mai bine de o sută de ani: prea mult împrumut de la filozofii păgâni este periculos pentru teologie, întrucât acești filozofi sunt adversarii pocăinței , și de aici smerenia credinței Aceasta este vechea amăgire a lui Origen, care a băut prea mult din paharul de aur al Babilonului, adică după cum lămurește Gerson în a doua sa prelegere, nu din orice fel de filozofie (și nu se gândește deloc să condamne filosofia ca atare! ), ci din filozofia păgânilor Revenind la unul dintre punctele cheie, printre care se numără cei pe care Étienne Tampier i-a condamnat, el își concentrează critica asupra naturalismului neoplatonic al lui Avicenna, Al-Ghazali și o mulțime de alți necredincioși, al căror principiu este acesta: unul ca unul nu poate veni decât dintr-unul, de la care concluzionează că doar a doua intelectualitate are primul ei motiv Acesta este un principiu eronat și, pătrunzând chiar în teologia creștină, este cauza multor calamități Fără a abandona acest principiu suficient de puternic, în Dumnezeu sunt introduse diferențe care nu sunt de fapt reale - căci nimeni nu ar îndrăzni să meargă atât de departe încât să fie atât de sacrileg - ci diferențe luate din natura lucrului ("ex natura rei"), care sunt foarte asemănătoare cu cele reale Gerson găsește, de asemenea, ceva sănătos în nominalism, care este exact ceea ce face imposibilă o astfel de amăgire în realitate Indiferent dacă învățătura lui Occam s-a născut sau nu din acest spirit, Gerson a descoperit-o, iar ecoul ei pare să fie auzit în prima prelegere Considerat sub acest aspect, nominalismul secolului al XIV-lea a pregătit reforma teologiei, percepută de acum înainte ca o disciplină a credinței, bazată pe principiile Părinților Bisericii și legată de tradiția acestora Criticii teologiei scolastice din secolele al XV-lea și al XVI-lea nu au nimic nou de spus împotriva ei, ceea ce Gerson nu ar fi spus deja Asta nu înseamnă că au condamnat metoda scolastică ca atare Dimpotrivă - Gerson l-a considerat necesar pentru interpretarea învățăturilor Părinților Bisericii și a lucrării marilor profesori ai secolului al XIII-lea, în special a Sf Bonaventura, era în ochii lui foarte important Totuși, când s-a uitat în jurul său, i s-a părut că situația a devenit cu totul alta: oamenii învățați se considerau teologi pentru a preda apoi numai filozofie, disprețuiau Biblia și Părinții Bisericii (spreta Biblia et aliis doctoribus), au uitat că , după observația lui Augustin, limbajul teologiei nu este liber, ca și cel al filosofiei, ci are o regulă specială ("nobis autem ad certam regulam loqui fas est")**, și că Capitolul IX Filosofia în secolul al XIV-lea trebuie respectate termenii tehnici introduși de Părinții Bisericii; numărul de întrebări este multiplicat în mod inutil și arbitrar; Nu numai că se pun întrebări arbitrare, ci și absurde despre Dumnezeu (Fiul poate naște un alt Fiu pentru că El are aceeași putere ca Tatăl; Tatăl și Fiul nu sunt uniți prin iubire; Duhul Sfânt a fost născut înainte de a deveni absolut desăvârșit, etc d ) Pentru a vindeca această boală, Gerson a visat la o teologie simplificată, una peste tot și pentru toți, predată în fiecare școală catedrală de un singur profesor, poate într-o singură școală pentru toată Franța și poate într-o singură școală pentru întreaga Biserică; filozofilor nu ar trebui să mai aibă voie să interpreteze teologia, nici teologilor să raționeze la nesfârșit în fața oricărei mulțimi; în sfârșit, membrii Ordinului Franciscan și alții vor înceta să se ridice toți împreună, părerea unuia dintre ei este greu afectată Nu filozofii, ci credința, speranța și dragostea mângâie inimile și pansează rănile Bisericii "Jesum imitări, imitandus est Jesus factus nobis a Deo sapientia"* - sunt temele franciscane pe care cancelarul Universității din Paris le introduce în viața de zi cu zi și la care după el nu vor înceta să revină În ultimii ani ai secolului al XIV-lea, o puternică reformă teologică, izvorâtă din principiile secolului al XIII-lea, și-a pierdut clar forța creatoare În trecutul îndepărtat, originile sale sunt "Consolarea filozofiei" platoniciană de Boethius; în , Consolatio theologiae a lui Gerson îi marchează sfârşitul Pentru cel care privește această reformă din punctul de vedere al filozofiei pure, situația prezintă o imagine complet diferită Direcțiile stabilite în secolul al XIII-lea continuă să fie urmate pe tot parcursul secolului al XIV-lea, cu diferite grade de succes, dar nu întotdeauna fără beneficii În misticismul lui Eckhart se dezvăluie toate consecințele elementelor neoplatonice ale învățăturilor lui Albertus Magnus, mult întărite de influența lui Proclu; pregătesc şi metafizica lui Nicolae din Cusa Acea mysm a fost format într-o școală separată, dar din cele spuse despre Sf Toma, cei care l-au urmat în diverse direcții, a devenit evident că această doctrină ocupă acum propriul loc separat, pe care, potrivit lui Erasmus, îl va păstra în secolul al XVI-lea, și de atunci înainte pentru totdeauna Pare destul de adevărat că dintre cei care au fost adepți ai tomismului în secolul al XIV-lea, nimeni în adevăratul sens nu va continua învățăturile fondatorului Cel mai nou și mai profund în gândirea lui, acumulat în masa lucrărilor, se va păstra în această masă, în niciun caz fără a continua creativitatea profesorului Dimpotrivă, doctrina lui Duns Scotus, care are o origine nu atât de veche, apare într-o stare de continuă fermentare, înființând noi experiențe și construind o metafizică a esențelor și formelor, fără a adăposti iluzii cu privire la capacitatea lor de a se conecta cu teologie, dar adepții acestei direcții sunt convinși de capacitatea lor de a extrage din primele principii mintea este tot ceea ce numai lumina naturală poate capta cu ajutorul conceptelor Aceasta este o chestiune pentru viitorul îndepărtat, dacă este adevărat că va continua în scrierile lui Suárez, și poate și ale lui Wolf, care au onoarea îndoielnică de a prezenta metafizica în fața lui Kant și de a-l scufunda pe acesta din urmă în acel somn dogmatic din care Hume îl trezește Deci Hume trăia deja în secolul al XIV-lea, sau cel puțin trăia spiritul care i-a inspirat critica psihologică Desigur, este foarte nerezonabil să vorbim despre el la nesfârșit în relație cu teologii medievali, a căror operă este complet diferită de a lui, dar a refuza să pronunțe acest nume despre textele lui Ockham, amintindu-l constant de el, ar însemna să te înșeli că este evident fapte Istoria trebuie să fie capabilă în fiecare caz să evidențieze diferențele necesare, fără a interzice să afirmăm că aceleași principii, prelucrate de-a lungul secolelor de argumente umane, a căror structură este aceeași, dau naștere acelorași principii Z Jean Gerson și rezultatele secolului XIV si aceleasi concluzii Fără îndoială că toate aceste diferențe odată stabilite între diferite doctrine, atât de diferite de opiniile general acceptate, arată că există o diferență clar vizibilă în ele, care separă judecățile analitice obținute prin dezvoltarea conceptelor cu ajutorul unui prim principiu, de judecățile bazate pe enunţul de relaţii, dat de fapt în experienţa senzorială Că aceste două tipuri de propoziții sunt de natură diferită și de grade diferite de certitudine, empiristii secolului al XIV-lea au văzut la fel de bine cum ar vedea Hume și au susținut neobosit în fața lui că, întrucât relațiile de cauzalitate nu sunt reductibile la dovada unui prim principiu, exprimarea judecăților acestora nu poate fi considerată absolut evidentă Ei au fost numiți sceptici - și această definiție nu este neîntemeiată, dacă comparăm doctrina lor cu doctrina realismului cauzelor, care este oferită de metafizica tomistă, dar, oricum ar fi, cunoștințele empirice înțelese în acest fel erau suficiente pentru ocamiştii din secolul al XIV-lea Dacă era vorba despre cunoașterea lui Dumnezeu și a ceea ce transcende experiența senzorială, atunci ei aveau Revelația și nu mai doreau nimic; dacă era vorba de a cunoaște ceea ce se dezvăluie în experiența senzorială, atunci cum ar putea această experiență să fie incompetentă în propriul său domeniu? Acești empiriști, ca și teologii, erau bine conștienți că Dumnezeu poate interveni în orice moment în starea și dezvoltarea naturii și, în consecință, experiența nu dă dovezi absolute și nu este o garanție din supranatural, chiar dacă se bazează doar pe aplicarea primului principiu; dar rămân măcar dovezi naturale, care sunt suficiente pentru științele naturii "Sufficit naturalis evidenția in scientia naturali", a spus Albert de Saxonia, și a adăugat că cei pentru care dovezile naturale sunt insuficiente nu au fost creați pentru filozofie ("Unde cui non sufficeret evidenția naturalis, non est aptus ad philosophandum") Prin urmare, Occamismul și-a dezvoltat concluziile în două direcții A favorizat nașterea unei critici sceptice a metafizicii, sau a întărit acea critică acolo unde ea exista deja, pregătind astfel adevăratul pironism** care se va dezvolta în următoarele două secole; și a contribuit, de asemenea, la începutul unui studiu cu adevărat științific al naturii, eliberat de presupunerile arbitrare ale metafizicii, care a început să se considere o știință și a formulat - în fizică și astronomie - câteva ipoteze care au fost confirmate în secolele XVI și XVII LITERATURĂ Jean Gerson: Opera omnia Anvers, , v - ; Schwab J B Johannes Gerson Wiirzburg, ; Stelzenberger J Die Mystik des Johannes Gerson Breslau, ; ConnollyJ L John Gerson, reformator și mistic Louvain, ; Combes A Jean Gerson commentateur dionysien P, ("Concluzia" acestei cărți conține o excelentă introducere în ideile lui Gerson: Concluzie, pp - ) CAPITOLUL ZECE Revenirea literaturii seculare și rezultatele filozofiei evului mediu Secolul al XIV-lea nu a fost doar o epocă rodnică în domeniul filosofiei și teologiei "înaltului stil" - a eliberat din exil literele în care se afla de la sfârșitul secolului al XII-lea, pregătind astfel răsturnarea intelectuală care umplut următoarele două secole Această mișcare, care a luat naștere în Italia, s-a răspândit în scurt timp în toate centrele intelectuale ale Occidentului - poate nu atât în sine, cât ca un stimul la trezirea unor aspirații foarte străvechi; de ceva vreme au fost zdrobiți de triumful culturii dialectice din secolul al XIII-lea, dar nu au murit, ci, dimpotrivă, erau gata să se trezească din nou în orice clipă REVENIREA LITERATURII ÎN ITALIA Revenirea venerației culturii în Italia este indisolubil legată de personalitatea și opera lui Petrarh*, despre care Erasmus va spune că a fost "reflorescentis eloquentiae princeps apud Italos"* * Din până în , la modesta școală gramaticală din Carpentras, un copil care a venit acolo la vârsta de opt ani studiază gramatica latină sub îndrumarea unui profesor simplu și sărac Convenevole da Prato A fost un excelent gramatician, dar în niciun caz un artist Știa să-și ascute cuțitul, va spune mai târziu Petrarh, dar nu știa să-l folosească Pe scurt, unul dintre profesorii de gramatică latină, dintre care erau sute, numai Convenevole a avut norocul să spună că a văzut un singur elev Acolo, într-o clasă de gramatică latină medievală, ca toți cei din Evul Mediu, Petrarh a avut motive să spună: "Din copilăria mea (ab ipsa pueritia) până în epoca în care toată lumea încă căsca la Prosper și Esop, am început să-l citească pe Cicero - fie prin înclinație naturală, fie sub influența tatălui său, care avea un mare respect pentru acest scriitor La acea vârstă, nu puteam să înțeleg nimic (nihil inteligere Întoarcerea literaturii în Italia poteram); singurul lucru care m-a atras a fost seria sonoră și duioasă de cuvinte (verborum dulcedo quaedam), tonul în care au sunat cuvintele (sonoritas) " Dacă Petrarh are ceva pur personal, aceasta este dragostea lui timpurie pentru muzica verbală a lui Cicero, o încântare aproape bruscă în ea Este inutil aici să discutăm dacă știa despre unele descoperiri ale antichității care l-au îndepărtat de goticul barbar Acesta, însă, este un subiect complet diferit și va veni mult mai târziu, în timp ce grăuntele petrarhismului se află în altă parte La vârsta la care Petrarh, în propriile sale cuvinte, nu putea încă să înțeleagă sensul textului, se bucură de muzica cuvintelor și nu va înceta niciodată să o iubească din nou Cicero va rămâne pentru el un maestru inimitabil al elocvenței: "fuit enim coelestis viii illius eloquentia imitabilis nulii"* "Nu am citit încă lucrările Părinților Bisericii", spune el într-o scrisoare scrisă deja la bătrânețe, "pentru că am fost orbit de amăgire și umflat de mândrie, caracteristică tinereții Nu mi-a plăcut decât Cicero, mai ales după ce am citit Despre educația unui orator a lui Quintilian; există un loc în care spune - eu transmit sensul frazei, pentru că nu am această carte la îndemână și nu-mi amintesc textual - că poți conta pe un viitor bun dacă îl iubești foarte mult pe Cicero Într-adevăr, scrierile lui Petrarh sunt în cea mai mare parte opere ale unui scriitor latin Ediția din conține de pagini de lucrări latine (pe care puțini oameni le citesc acum), inclusiv douăsprezece eglogi și un poem epic în nouă cântece ("Africa") și de pagini de poezie nemuritoare în limba populară; este puțin probabil să nu-i fi înțeles valoarea, dar în speranța de a-și imortaliza numele, a contat mai puțin pe ea decât pe "Africa" lui Acestea sunt faptele de la care ar trebui să pornești pentru a înțelege omul care a returnat în Occident frumoasele-scrisori uitate Petrarh este muzician; urechea infinit de delicată a acestei artiste a devenit vinovată pentru faptul că a fost supus și a făcut-o pe ea discipolul lor este elocvența romană El a fost așa la început și din până în părea să nu aibă niciun dar Întregul său program de viață era atunci perfect clasic exprimat prin titlul unei scrisori scrise în tinerețe: "Eloquentiam apі-mique aequitatem caeteris rebus autepo-nendam"** Un alt aspect al vieții lui Petrarh a început să apară la împlinirea vârstei de de ani Dacă este exact, așa cum susține el însuși, atunci a văzut-o pentru prima dată pe Laura pe aprilie , când avea de ani Până la vârsta de de ani, a iubit-o de șase ani și nu a încetat niciodată să cânte această dragoste O iubire despre care știa cu siguranță că va rămâne fără răspuns, nu pentru că Petrarh nu ar fi încercat să o obțină, ci pentru că i se refuzase categoric Poetul a început să caute ceea ce Laura i-a refuzat în alte locuri și a căzut în desfrânare; a suferit de ea, s-a luptat continuu cu ea și a fost în cele din urmă vindecat Lupta a fost lungă - a durat șaptesprezece ani, dar Petrarh nu a condus-o singur din ziua în care i s-a oferit o copie a "Mărturisirii" Sf Augustin Petrarh a citit-o, s-a îndrăgostit de ea și, sub influența lui Augustin, s-a vindecat de boala lui Această întâlnire a lui Petrarh și Augustin a avut loc, după toate probabilitățile, în Influența lui Augustin asupra Petrarhului a fost complexă Citirea "Mărturisirii" a devenit la început pentru ea ceea ce citirea "Predicii" de Ambrozie a fost pentru însuși Augustin: era obișnuit cu latina aspră a Sfintei Scripturi Desigur, ea i-a rănit în mod constant și dureros gustul lui Cicero, dar așa cum muzica lui Cicero l-a făcut cândva să-i înțeleagă semnificația, de data aceasta sensul Scripturii l-a învățat să tolereze disonanța: măcar ochii mei, avea să spună mai târziu, au vrut să citesc ceva ce urechile mele încă refuzau să audă În epistola sa "Către posteritate" ("Posterități suae"), Petrarh susține că "Mărturisirea" a devenit pentru el poarta de intrare către întreaga literatură sacră Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filozofiei evului mediu birou Dar dacă acest purist s-a străduit să îndure latina Scripturii, citirea latinei lui Augustin nu i-a dat decât bucurie Frumusețea stilului acestui Părinte a Bisericii i-a schimbat starea inimii și l-a întors la Dumnezeu Dar ce este surprinzător aici? Elocvența Mărturisirilor nu putea face mai puțin pentru convertirea lui Petrarh decât Hortensius al lui Cicero pentru convertirea lui Augustin Însuși remarca lui Petrarh ne îndeamnă să trecem la Cartea a III-a a Confesiunilor Augustin i-a devenit cu adevărat prieten: a luat cu el "Mărturisirea" în călătoriile sale, a avut-o sub braț în , în ziua urcării pe Muntele Ventoux, pe care o descrie într-una dintre cele mai cunoscute scrisori ale sale și care marchează una dintre etapele decisive ale redresării sale morale Șapte ani de efort l-au mai despărțit de obiectiv, dar de acum nimic nu l-a putut împiedica să-l atingă Deci Augustin a fost exact ghidul de care avea nevoie Petrarh: a scris o latină mai bună decât poetul însuși, iar Petrarhul nu a putut să nu respecte acest lucru; era un sfânt, ceea ce înseamnă că Petrarhul putea să-i încredințeze grija sufletului său; acest sfânt a suferit de aceleași boli morale ca și Petrarhul; a fost vindecat de ei, ceea ce înseamnă că l-ar putea vindeca și pe el Citind Mărturisirea, Petrarh a simțit că citește istoria propriei vieți ("legere arbitror, ​non alienam, sed propriae meae peregrinationis historiam"*), și, prin urmare, convertirea sa finală l-a făcut, parcă, un al doilea Augustin ("transformatus sum in alteram Augustinum") Merită să cântărim aceste afirmații ale lui Petrarh însuși pentru a înțelege intimitatea simbiozei spirituale care l-a unit de acum înainte pe latinistul secolului al XIV-lea și pe episcopul de Hipona Prin elocvența lui Augustin, Petrarh a devenit din nou creștin Cu toate acestea, această armonie fundamentală a fost îmbogățită de alta, mai subtilă, dar ecourile ei pentru istoria culturii occidentale sunt nemăsurat de diverse: Augustin a fost întotdeauna pentru Petrarh acel sfânt care niciodată nu l-a trădat pe Cicero Aceasta înseamnă că cineva poate fi creștin și poate fi până la cea mai înaltă sfințenie, fără a se considera obligat să respingă clasicii Ce consolare! Când Giovanni Colonna, un prieten al lui Petrarh, l-a tachinat despre dragostea lui pentru Augustin, ceea ce, în același timp, nu presupunea o respingere nici a lui Cicero, nici a lui Vergiliu, Petrarh a dat un răspuns excelent: "De ce să-i resping când văd că Augustin el însuși îi onorează?" ("Quid autem inde divellerer, ubi ipsum Augustinum inhaerentem video?") Umaniștii secolului al XVI-lea, precum Erasmus, s-au referit mai des la Ieronim și, prin urmare, este puțin surprinzător că Petrarh l-a preferat pe Augustin Dar Ieronim ia respins pe autorii antici, iar Petrarh nu l-a iertat complet pentru acest lucru Augustin nu a comis o astfel de crimă împotriva literaturii Spre deosebire de Ieronim, el nu a visat niciodată să se confrunte cu judecata lui Dumnezeu și să fie pedepsit pentru dragostea lui prea mare pentru cei din vechime Augustin știa ce îi datora lui Cicero, îi era recunoscător și recunoscător, așa cum și-a recunoscut public datoria față de Platon și discipolii săi Câtă smerenie în generozitatea acestui om! Dar ce generozitate în această smerenie! Din ziua în care Petrarh a fost convins prin acest exemplu că un creștin poate iubi pe Platon, și pe Cicero și pe Vergiliu, și-a găsit liniștea sufletească, iar secolul al XIV-lea chiar în acel moment s-a întors din nou către cultura latină a Părinților Bisericii și s-a întors în persoana lui Petrarh la doctrina Christiana St Augustin Ceea ce este semnificativ în această poveste este că acestea sunt experiențe cu totul personale ale unei persoane care își caută propriul drum și îl găsește, fără să se gândească la căile, oricât de diferite ar fi acestea, pe care le-au urmat contemporanii săi La început, Petrarh nu a studiat scolastica, a suferit de uscăciune sufletească și s-a luptat cu ea S-a format în afara teologiei, de parcă n-ar fi existat deloc Cu toate acestea, el a amenințat-o cu singurul fapt că era Petrarh Să recâştige în secolul al XIV-lea cultura pentru care în secolul al XII-lea Întoarcerea literaturii în Italia Ioan de Salisbury a vrut să întoarcă spatele culturii scolastice din secolul al XVI-lea; iar faima literară a lui Petrarh a crescut mai mult de-a lungul anilor, cu atât a devenit mai necesar să-l cunoască Între acest "vir doctissimus sed et eloquentissimus"*, care se referea la Augustin, și "vir doctissimus" dar nu "eloquentissimi" care umplea școlile, alegerea era inevitabilă prin simpla forță a exemplului, chiar dacă Petrarh nu lansase un lupta pentru întoarcerea scriitorilor antici Cu toate acestea, nu a făcut niciodată asta În nicio lucrare Petrarh nu și-a propus să pună în mod dogmatic aceste două arte una împotriva celeilalte și să o elimine pe una în favoarea celeilalte, dar a avut propria lui opinie fermă și și-a exprimat-o fără ezitare Nu are însă nici o obiecție la dialectica ca atare, care în sine este o artă excelentă, venerată de antici și, de altfel, una dintre artele libere pe care Cicero le-a recomandat ca trepte care trebuie urcate pentru a putea atinge culmile filozofiei Dialectica trezește intelectul, arată calea care duce către adevăr, învață să evite sofismele și, chiar și atunci când nu servește la nimic altceva, dă viață și subtilitate discuției Prin urmare, să nu ne oprim pe dialectică și, din cauza distracției de pe parcurs, să nu uităm scopul călătoriei O astfel de greșeală o fac copiii în vârstă, pe care Seneca i-a condamnat Nu este nimic mai rușinos, așa cum spunea acest filozof, decât un bătrân care învață să citească și vom adăuga că nu este nimic mai urât decât un dialectician bătrân Și în zadar se referă acești oameni la Aristotel, pentru că se mulțumesc să vorbească, în timp ce Aristotel, vorbind, a scris Dar cel mai mare rău din dialectică este că sunt prea multe Era o întreagă armată de ei în Marea Britanie, iar acum au debarcat în Sicilia Nici Charybdis, nici Scylla nu i-au putut opri Care este flagelul insulelor? Erau ciclopi și tirani în Sicilia, iar acum este invadată de dialect căpușe, nu doar ignorante, ci nebune, care, ca furnicile negre, coboară din cine știe ce trunchi putred și devastează iulieul adevăratei cunoștințe În fața acestei armate de străini se ridică inima italiană a lui Petrarh, căci acești sași pun în pericol însăși cultura latină, dar vom vedea că și inima lui creștină era tulburată Petrarh a văzut perfect pericolul pe care această cultură pur dialectică îl reprezenta pentru credința creștină și a declarat acest lucru în repetate rânduri, mai ales din momentul în care a părăsit studiul lucrărilor Părinților Bisericii Într-una dintre scrisorile sale, scrisă la bătrânețe și adresată lui Boccaccio, s-a plâns de câțiva clerici care îi considerau pe Ambrozie, Augustin și Ieronim ca fiind mai generoși în cuvinte decât în cunoaștere ("multiloquos magis quam multiscios appelant **") Augustin, spun ei, a văzut multe, dar știa puțin Alții au mers și mai departe, dar nimic aici nu poate înlocui mărturia lui Petrarh însuși Un poet bătrân într-o discuție a avut imprudența să citeze Biblia, la care interlocutorul său a obiectat: "Lăsați-vă pe profesorii voștri de vorbă inutilă cu voi - voi și Biserica voastră! Știu bine ce să urmez și știu pe cine să cred (scio cui crediti) - Apostolul tău, răspunse Petrarh, nu știa decât să semene cuvinte și era nebun Și din moment ce Petrarh și-a salutat atât de ironic adversarul pentru că cunoștea jignirile adresate cândva lui Pavel de adversarii săi, "acest om stăruitor a început să râdă: Tu, a spus el, fii un bun creștin, dar eu nu cred în nimic din toate acestea Paul al tău, Augustin al tău și toți ceilalți cu care te lăudești au fost doar niște mari vorbăreți Aș vrea să poți să-l citești pe Averroes pentru a vedea cât de mult îi depășește pe glumeții tăi Ca răspuns, un Petrarh indignat s-a repezit la uşă - nu fără regret că nici Inchiziţia, nici închisoarea nu pot împiedica astfel de oameni să-L insulte pe Hristos Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filozofiei evului mediu În tratatul său Despre ignoranța lui și a multor alții (Be suiipsius et multorum aliorum ignorantia), Petrarh povestește în detaliu o dispută similară între un poet și trei oameni care se bazează doar pe Aristotel și îl disprețuiesc pe Hristos ca pe cel neluminat că El a fost Pentru Petrarh, deși îl admira pe Cicero pentru elocvența sa, în domeniul religiei Hristos a fost singurul profesor Dar Cicero, mare orator în scrierile sale timpurii, nu s-a arătat oare un mare filozof în scrierile sale ulterioare și un filozof atât de apropiat de creștinism încât l-a pus pe Augustin pe calea care l-a condus către Biserică? La urma urmei, este un fapt, și însuși Augustin o confirmă, că Biserica este parțial îndatorată lui "Hortensius" pentru apariția unui mare sfânt ca Augustin Și de ce ar trebui să fie surprinzător? Cicero știa bine că adevărata filozofie nu este dialectica verbală, ci dragostea pentru adevăr și, de îndată ce și-a dat seama că adevărata înțelepciune este religie, fiecare chemare a lui la căutarea înțelepciunii a devenit o chemare la căutarea religiei "Filosofia nu dă înțelepciune", scrie Petrarh în tratatul său "Despre mijloacele împotriva vicisitudinilor destinului" ("De remediis utriusque fortunae") - asta face dragostea pentru înțelepciune: cine vrea să dobândească înțelepciunea o primește cu puterea iubirii Nu este, așa cum cred unii oameni, o muncă grea și grea Dacă dragostea ta este autentică și cauți înțelepciune autentică, vei deveni un adevărat filozof Dar numai sufletele purificate și devotate pot înțelege și iubi această adevărată înțelepciune De aici vine vorba: înțelepciunea este evlavia Pentru disprețul față de aceste cuvinte sau necunoașterea lor, filozofii voștri, așa cum tocmai am spus despre teologi, nu vor ajunge decât la o dialectică verbală și goală Petrarh însuși argumentează aici nu ca dialectician, ci ca orator Să ne amintim însă că succesul lucrărilor sale a fost enorm și să ne întrebăm ce subiecte au atins, dându-le o largă circulație Noi vom găsi acolo un depozit de idei pe care literatura italiană le va exploata până la sațietate în următoarele două secole Să restabilească în întregime cultura Părinților Bisericii, adică studiile clasice pe care Biserica le datorează lui Augustin, Ambrozie, Ieronim și multor alții; revenirea la dialectică a adevăratului său loc printre artele liberale; să ai grijă că uitarea Părinților Bisericii lasă loc liber averroismului și ateismului care decurge din acesta; să-i convingă pe teologi că reducându-și știința la dialectică, ei o distrug ca înțelepciune; să le reamintesc, dacă este necesar, că, dacă doresc să aibă o filozofie, aceasta nu trebuie să fie filosofia lui Aristotel, așa cum a recomandat Augustin, ci a lui Platon: și care, de altfel, a visat vreodată să-i renege primatul, "nisi insanum et clamosum scholasticorum vulgus" *? Să-l asculte pe Platon când vorbește despre Dumnezeu și despre nemurirea sufletului și cu greu vor auzi "quasi philosophum loquentem, sed apostolum"** Să ne îndepărtăm atunci de o teologie care nu numai că vorbește nu elocvent, ci chiar "neglectis principibus eloquii"***, pentru a nu spune nimic, și să ne întoarcem la credință, la evlavie simplă, la grija pentru progresul spre înțelepciune: " Pietas est sapientia"* *** Repetate de sute de ori de Petrarh cu talentul său obișnuit, aceste idei nu au putut să nu se răspândească peste tot acolo unde noii teologi au întâmpinat încă o oarecare rezistență și nu au putut să nu se pregătească pentru răscoala deschisă care avea să aibă loc în curând Totul era pregătit pentru el: nu a lipsit nimic, chiar și programul Faptul că Petrarh însuși nu a văzut nevoia invenției sale este destul de firesc: a rămas doar să o folosească Întrebat ce ar trebui să știe un teolog în afară de Scriptură, Petrarh a arătat pur și simplu Cartea a II-a a Sf Augustin "Despre doctrina creștină" ("De doctrina christiana") Pe lângă indignarea amuzantă a lui Petrarh față de dialectica anglo-saxonă, surprinderea Întoarcerea literaturii în Italia Sicilia, toate aceste teme au fost destul de universale pentru Europa iluminată a secolului al XIV-lea și nu a existat nici una care să nu fi fost primită suficient de favorabil Dimpotrivă, sub un alt aspect, indignarea lui Petrarh era pur locală în natură - ca o cerere italiană de drepturi pentru o cultură esențial italiană împotriva unui tip de cultură pe care Italia nu l-ar putea accepta niciodată Când Petrarh spune "ego vir italicus"*, el știe exact cine sunt compatrioții săi și cine sunt străini Linia de separare dintre unul și celălalt este, după părerea lui, departe în trecut, iar sentimentul că este pe partea bună îi conferă drepturile pe care urmează să le folosească Când Petrarh vizitează Roma, își dă seama că trăiește o bucurie mult mai mare decât a experimentat cândva Seneca, pentru că Seneca era doar un spaniol, iar el, Petrarh, este italian În timpul studiului său de drept (începând însă din vremea lui la Bologna, fără niciun entuziasm), Petrarh pare să-și amintească doar două texte care i-au permis să-i pună pe neitalieni la locul cuvenit Autorul primului text, Salvian** (Dgesti, I, , rg ), declară că alte popoare ar trebui să urmeze legile romane, dar nu Roma legile altor popoare Cu această ocazie, Iustinian *** remarcă (Codul lui Iustinian, ) că prin Roma "trebuie să se înțeleagă nu numai Roma antică, ci și Roma noastră regală, pe care harul lui Dumnezeu a întemeiat-o cu semne bune" Al doilea text, preluat din Prefața Codului Iustinian, spune că armata și legea care i-au pus cândva pe romani în fruntea altor popoare se vor păstra, cu ajutorul lui Dumnezeu, pentru totdeauna și în viitor Pe de o parte, Petrarh nu încetează să repete, italienii; pe de alta, barbarii În consecință, spaniolii sunt și barbari, și de asemenea - și mai ales - francezii Scrisoarea în care Petrarh îl întâmpină pe Papa Urban al V-lea la întoarcerea papalității din Franța la Roma **** este destul de firească dar începe cu cuvintele psalmului: " Israel a ieşit din Egipt, casa lui Iacov dintr-un popor străin" (Ps : )***** Să dăm ultimul cuvânt sensul său direct: aceasta nu este o figură stilistică apropiată de o insultă, ci o declarație de fapt Lui Jean de Esden, care era indignat de acest citat, Petrarh i-a remarcat că nu are nimic de-a face cu el Lăsați francezii să descopere toate cele mai bune calități cunoscute în lume, să devină obiceiul lor - poate fi adevărat, dar adevărat sau nu, situația nu se schimbă: "caeterum opinentur ut libet, barbari tamen sunt" ***** * Toți istoricii și geografii sunt de acord cu aceasta Francezii să fie cei mai îmblânziți dintre barbari ("barbarorum omnium mitiores"), nu devin mai puțin barbari pentru că nu sunt italieni Această temă istorică nu a început cu Petrarh În secolul al XI-lea, italianul Bonizo, în Liber de vita christiana, folosea liber cuvântul "barbar" ori de câte ori dorea să indice caracterul necivilizat al tuturor celorlalte popoare, cu excepția poporului Italiei La începutul cărții a VII-a a acestei lucrări, Bonizo îi blestemă pe toți cei care pretindeau că părăsesc jugul imperial al Romei și plângeau Orașul Mare, care s-a supus barbarilor, refuzând să-și aplice propriile legi: "Barbaris tamen Roma servit et suis non utitur legibus" *** **** Această opoziție juridică și politică a ajuns încă din epoca lui Petrarh - și în domeniul cunoașterii - și în această nouă formă a avut un impact de durată asupra istoriei culturii occidentale din secolul al XIV-lea până în secolul al XVI-lea Fie barbar, fie italian, acestea erau pentru el singurele două tipuri de cultură între care se putea alege apoi Cele mai puternice argumente împotriva acestei utilizări a termenului "barbar" au fost, aparent, Universitatea din Paris și tradiția intelectuală veche de secole, consecințele istorice și perioada de glorie a Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filosofiei evului mediu care a devenit Cu toate acestea, obiectează Petrarh, cu ce se pot lăuda francezii? Singurul lor profesor creștin important este Hilary de Poitiers; nici Ambrozie, nici Augustin, nici Ciprian nu erau francezi; Hugh de Sfântul Victor era sas Adevărat, este și un barbar, dar nimeni nu pretinde că toți barbarii sunt doar francezi, se spune doar că toți francezii sunt barbari, iar acestea sunt lucruri complet diferite Vor spune: ei bine, oamenii de știință și studenții nu sunt francezi, dar Studium-ul este francez, pentru că se află la Paris Așa să fie, cedează Petrarh la rândul său, să fie francez pe cineva care a studiat la Paris Acest lucru poate fi regretat, dar este adevărat Când se spune totul, rămâne faptul că aproape toți "francezii" sunt străini Din ce ţări provin Petru de Lombard, Toma d'Aquino, Egidiu al Romei? Când a scris un francez o carte comparabilă cu Etica lui Aristotel? Un italian se poate lăuda cel puțin că un alt italian a scris astfel de lucrări precum Despre legile, Cărțile academicienilor și Hortensius, despre care Augustin a spus că a obținut de la el un asemenea beneficiu încât nu a obținut din nicio carte a lui Aristotel Când Varro era la Roma*, în Franța erau doar druidii și tot ce aduna ea în zgomotul străzii ei de paie ("fragosus straminum vicus")** Pe scurt, singurele cunoștințe care au valoare sunt cunoștințele italiene Aici vedem cum se clarifică poziția personală a lui Petrarh Acest naționalism cultural deschide o nouă eră și anunță sfârșitul universalismului medieval, care nu a fost nimic mai puțin decât universalismul Bisericii Catolice Dante era încă pe versantul opus, iar în eseul său De vulgari eloquentia a refuzat să trădeze adevărul chiar de dragul dragostei pentru patria-mamă și, contrar bunului simț, să susțină cuvintele lui Adam rostite în italiană (florentin) în Paradisul Pământesc : patria noastră - întreaga lume, a proclamat cu mândrie Dante, precum marea este locul de naștere al tuturor peștilor, chiar dacă am băut apă din Arno*** înainte să ne erupă dinții Acest "nos autem cui mundus est patria velut piscibus aequor" **** i se opune direct împărțirea lumii în italieni și barbari de către Petrarh, cu toate consecințele care decurg din această împărțire Prima și poate cea mai importantă consecință este o condamnare categorică a interludiului barbar, care a fost pentru el întreaga istorie a Studiumului de la Paris - de la barbarul Alcuin, care l-a fondat, până la barbari, sau italieni "barbarizați", care au continuat să preda acolo în secolul al XIV-lea Petrarh lasă pur și simplu eforturile intelectuale enorme de șase sute de ani "în afara parantezei" pentru a închide în sfârșit istoria unei iluzii care domnește de prea mult timp După această curățare rapidă, întreprinsă odată pentru totdeauna, calea către adevărata cunoaștere devine din nou clară Merge din Italia în Italia prin Italia, pentru că acesta este drumul regal, care, ocolind cotiturile către cultura falsă a barbarilor, duce * de la Cicero la Petrarh, trecând pe lângă maeștrii elocvenței creștine - Ciprian, Ambrozie, Ieronim, Augustin Oare Petrarh însuși spera că mulți vor urma această cale alături de el? La această întrebare cu greu se poate răspunde Desigur, a oscilat între speranță și deznădejde Într-o frază celebră din "Lucruri demne de menționat" ("Res memorandae") ( , , pp "Plinius Secundus"), comentată prea des în afara contextului, Petrarhul apare ca "la granița a două popoare și la în același timp privește înapoi și înainte" Popoarele pe care Hermes bifrons (Hermes cu două fețe) le-a descoperit în același timp, ținându-le de acum înainte în anumite limite, au primit multe nume Se spune că în acea zi, într-un val de clarviziune bruscă, Petrarh s-a văzut în mijlocul oamenilor din Evul Mediu și al oamenilor din Renaștere, la granița unui trecut mort și a unui viitor viu Dar s-a gândit la alte națiuni În spatele lui sunt autorii străluciți ai antichității și generații fericite, Întoarcerea literaturii în Italia înzestrați cu generozitate cu operele lor, apoi generații care, din cauza unei indiferențe intolerabile, au pierdut codurile (codurile) neprețuite elaborate pentru ei cu prețul unor eforturi incredibile: inutile din punct de vedere creativ în ei înșiși, acești oameni nu au fost în stare să păstreze cel puțin acest lucru cel mai valoros moștenire pentru a o transmite urmașilor lor; înaintea lui sunt oameni care nu mai aveau nimic de citit dacă, după cum s-ar putea teme, toate capodoperele trecutului ar fi pierit Între acestea și alte popoare se află Petrarh - la granița oamenilor care încă știu ceva și nenumărați oameni care nu vor mai ști nimic "Si, ut auguror, res eunt", scrie Petrarhul Pentru că lucrurile sunt rele De la Cicero până la părinți și până la Boethius navighează maiestuoasa flotă a culturii antice moștenite de la Roma Brusc, în secolul al IX-lea, apare imperiul franc al lui Carol cel Mare Acești analfabeti, care vorbesc despre "translatio studii" de parcă cunoștințele latinești au părăsit brusc Roma pentru a se muta la Paris, scriu într-o limbă pe care o numesc latină, dar care este doar un jargon barbar, de neînțeles atât pentru Cicero, cât și pentru Părinții Bisericii Totul este pierdut, inclusiv elocvența și, odată cu ea, înțelepciunea, de care este inseparabilă; această cunoaștere, cea mai nobilă și mai sacră dintre toate, dispare - sau cel puțin ar fi fost dacă deșertăciunea noastră coruptă nu ar fi înlocuit teologia cu dialectica ("omnium nobilissimum ac sacratissimum studium nisi illud vanitas nostra comimpens jam de theologia dialecticam effecisset ") În această luptă ireconciliabilă pe care a dus-o Petrarh împotriva corupătorilor culturii romane antice, a trebuit uneori să spere la o revenire la Părinții Bisericii și la elocvența latină, dar în ziua în care s-a văzut la granița a două popoare, nu a existat Renaștere oameni: oameni pe care i-a văzut erau barbari Oricare ar fi cazul stărilor de spirit ale lui Petrarh, dar chiar dacă presupunem că el spera la victoria ideilor sale, delimitarea sa radicală a roșului italian iar barbaria dialecticienilor parizieni își păstrează pe deplin sensul, iar soarta acestei distincții este destul de bine cunoscută Acolo își are originea binecunoscuta temă istorică a "barbarismului medieval" Știința istorică a acceptat în cele din urmă punctul de vedere al italianului din secolul al XIV-lea cu privire la cultura occidentală a celor cinci secole precedente "Sumus enim non Graeci, non barbari, sed Itali et latini" *** a declarat Petrarh și nimeni nu-l va contesta întrebând dacă are dreptul să spună asta Dar cine vor fi mai târziu Erasmus, Grotius și Bude dacă nu barbari? Apoi vor trebui să schimbe sensul termenului Când ideile lui Petrarh găsesc susținători în afara Italiei, antiteza dintre barbarie și "italism" trebuie cu siguranță să se lărgească Nu mai este locul nașterii, ci cultura va separa cele două grupuri Unul dintre ei va fi alcătuit din cei care aderă la scolastica barbară, dizgrați de Petrarh, celălalt - toți iubitori ai elocvenței latine și a literaturii antice nou dobândite Deci "scolastică" și "barbarism" vor deveni sinonime Istoria culturii nu va trebui decât să finalizeze această lucrare, identificând "scolastica" și "Evul Mediu", de parcă de la Alcuin până la Petrarh, instituțiile de învățământ s-au umplut doar de dialecticieni - dușmani ai frumoaselor litere Petrarh a luptat pentru o anumită cauză și nu este greu de înțeles că a folosit argumente foarte puternice pentru a o apăra; dar istoria are alte îndatoriri: poate a sosit momentul ca ea să se obişnuiască cu distincţii mai fine în această chestiune Indiferent dacă Petrarh se aștepta sau nu la un viitor bun pentru el însuși, venise timpul pentru ideile sale de conducere și au găsit imediat susținători puternici în Italia Cu toate acestea, lupta pe care o începuse a continuat pe o altă bază Răscoala Italiei împotriva barbarilor nu putea dura pentru totdeauna, mulți dintre aceștia din urmă au acceptat de bunăvoie și de bunăvoie cultura tradițională a Romei Rectorul anatemizatului Petrarh Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filozofiei evului mediu Universitatea din Paris a fost unul dintre compatrioții și prietenii săi - Roberto de Bardi, care l-a invitat la Paris pentru a primi coroana poeților Lupta declanșată de Petrarh a continuat în Italia, la frontieră, dar într-un mod diferit decât înainte; cu toate acestea, el însuși a depus un efort în acest sens În Franța artele frumoase au triumfat asupra dialecticii; în Italia au fost ținta călugărilor ostili care, în numele principiilor pur religioase, atacau mai ales poezia clasică El a văzut pe Vergiliu, Horațiu, Ovidiu drept același păgânism pe care creștinismul încearcă să-l distrugă - o atitudine cu două sute de ani în spatele poziției lui Bernard de Chartres, dar totuși o problemă nu mai puțin urgentă pentru Petrarh și contemporanii săi Din fericire, a fost o poveste foarte veche Scrisoare de la Sf Hieronymus Magnus a dezvăluit o poziție inexpugnabilă, ale cărei avantaje apărătorii poeziei le-au observat imediat și s-au grăbit să o ia De la începutul secolului al XIV-lea, Albertino Mussato (d ) a intrat într-o dispută amară cu dominicanul Giovannino din Mantua, care i-a acuzat pe poeții clasici că contrazic teologia creștină La aceasta Mussato a răspuns că poezia clasică este doar o altă formă de filosofie, sau mai degrabă, o formă primitivă de cunoaștere teologică, oferită mai întâi oamenilor sub masca alegoriei Pe această bază se va desfășura în curând o luptă acerbă în Italia - între susținătorii literaturii antice și teologi După Moussato, Petrarh susține o poziție similară într-una din scrisorile sale "Despre chestiunile de familie" (Kegit familiarium, x, ), unde apără ideea că teologia este doar poezie, al cărei obiect este Dumnezeu ("parum abest quin dicam theologiam poeticam esse de Deo"*) Nu este Sfânta Scriptură plină de poezii și versuri în care autorii sacri folosesc tot felul de? dimensiuni si ritm? Moise, Iov, Solomon, Ieremia sunt poeți, iar David chiar mai mult, așa că pe bună dreptate ar putea fi numit poet creștin După Petrarh, aceeași temă este preluată și dezvoltată în detaliu de Boccaccio ( - ) în cartea a șaisprezecea a lucrării sale "Despre genealogia zeilor păgâni" ("De genealogiis deorum gentilium")** În această parte a tratatului, scrisă după , Boccaccio compară Scriptura cu poezia, nu numai pentru că folosește imagini, metafore și pilde, care sunt ^ moduri de exprimare poetică, ci pentru că își ascunde constant sensul profund sub sensul literal al text Deci Sfânta Scriptură este și "ficțiune poetică" "Ipocriții religioși" care condamnă poezia clasică ca fiind contrară religiei nu înțeleg că poezia este și cunoaștere, cunoaștere, adevăr Născută de Moise, ea a fost folosită în mod constant în Evanghelia lui de către Isus Hristos Este adevărat că poeții clasici au mințit adesea; dar nu a fost din alegere, ci din ignoranță A fost păcatul lor că nu au primit revelația lui Hristos? Aceeași temă s-a reflectat pe deplin în "Corespondența" unui prieten și admirator al lui Boccaccio și al lui Petrarh, cancelarul Florenței, Coluccio Salutati ( - ) *** În , pentru prima dată, a trebuit să-l apere pe Virgiliu de atacurile prietenului său bolognez Zonarini, care îi considera mincinoși pe toți poeții antici Dacă refuzăm să-l citim pe Virgiliu pentru că era păgân, notează Salutati, atunci de ce îl citim pe Aristotel? El însuși este însă sigur că toți părinții Bisericii au fost hrăniți de clasici Izvorul elocvenței lor a fost Cicero, și ei recunosc acest lucru: "Lege Augustinum De doctrina christiana, ubi rhetoricam attingere videtur; certe Ciceronicam traditionem apud tantum virum invenies repetitam"**** În , banda lui Carlo Malatesta cucerește Mantua și aruncă în râul Mincio o statuie a lui Vergiliu, ridicată de compatriotul său Întoarcerea literaturii în Italia mi Pietro Paolo Vergerio * a scris o scrisoare de protest împotriva acestui act de vandalism și, la rândul său, Salutati s-a indignat de acest lucru: în mâinile acestui războinic, dușmanul artelor frumoase, împotriva lui Vergiliu se aflau toți părinții Bisericii - Ieronim, Ambrozie, Augustin, Grigore cel Mare, Bernard de Clairvaux - cue Dar cum vor citi oamenii "Despre Cetatea lui Dumnezeu", în special primele cărți, care abundă în citate din Vergiliu, dacă nu-i mai înțeleg pe poeți? Acest lucru, însă, se spune prea mult - că nu se mai înțeleg Mulți teologi reputați sunt nevoiți să traducă singuri aceste texte cu ajutorul propriilor tineri studenți la gramatică, care urmau să devină profesori În cele din urmă, dacă poezia trebuie condamnată, atunci întregul Vechi Testament trebuie condamnat, căci, deși metaforele poeților ascund greșeala, metaforele Bibliei ascund adevărul și toate aceste cărți folosesc metafore și toate sunt în mod egal opere ale poeţilor Deci, dacă vrei să interzici poezia, trebuie să renunți la Sfintele Scripturi Șefii facțiunilor rivale italiene active în secolul al XIV-lea nu par să fi căzut de acord pe acest subiect pe cale amiabilă, căci, după indignarea împotriva violenței lui Malatesta, Salutati a fost nevoit să-i apere pe poeți împotriva unui alt soldat, Giovanni da Samminiato Adevărat, până în acest moment Giovanni devenise călugăr Într-o scrisoare din septembrie , Salutati a trebuit chiar să-l liniștească pe Giovanni, care simțea remuşcări în izolarea sa monahală Se întreba dacă, în timp ce încă își conducea trupele armate prin Lombardia, rechizițiile sale militare au mers uneori atât de departe încât să se limiteze la jaf? Acesta este răul din toate timpurile, iar Salutati a făcut tot posibilul pentru a potoli conștiința prietenului său Fără îndoială, din recunoștință, câțiva ani mai târziu, Giovanni l-a avertizat pe Salutati despre pericolul care îi amenința sufletul din cauza vizitelor frecvente ale poeților care scriau în mostre clasice Salutati a obiectat din nou la aceasta: nimic nu seamănă mai mult cu Cuvântul lui Dumnezeu decât poezia ("Nullum enim dicendi genus majus habet cum divinis eloquiis et ipsa divinitate commercium quam eloquentiam poetarum")** Răspunsul lui Salutati merită o atenție deosebită pentru că conține cea mai plină de resurse a argumentului clasic de belles-lettres imaginabil: îl invoci pe Ieronim în folosul tău și știi foarte bine că a fost biciuit înaintea judecății lui Dumnezeu pentru că a citit prea mult mulți poeți Este adevărat, recunoaște Salutati, dar ce demonstrează asta? Dumnezeu nu a vrut ca Ieronim să citească poeți, pentru că a vrut să-și dedice tot timpul traducerii Bibliei: așa că Dumnezeu a poruncit să fie biciuit pentru a-l chema la ordine Dar Dumnezeu a vrut ca Augustin să-și construiască "Orașul lui Dumnezeu", pentru care au fost împrumutate atâtea pietre de la autorii clasici: de aceea nu i-a interzis niciodată lui Augustin să citească După ce a petrecut ceva timp în tăcere, Giovanni a revenit la subiectul său în într-o scrisoare adresată unui tânăr prieten al lui Salutati însuși și al poeților Angelo Corbinelli, iar Salutati însuși a răspuns la aceasta la martie a aceluiași an printr-o scrisoare lungă, o adevărată Apărare a Poeziei, unde se poate simți o dorință destul de rară printre acești prieteni ai elocvenței de a dovedi, în loc de a convinge Salutati folosește pe scară largă autoritatea lui Augustin (Despre orașul lui Dumnezeu, xviii ) pentru a indica faptul că primii poeți au fost teologi, iar răspunsul lui Ieronim lui Magnus (Epist ; Migne J P (ed ) Patrologiae cursus completus, Seria latina P , - , vol , col - ) În acest text, un veritabil arsenal de argumente pentru prietenii poeților, Ieronim și-a anunțat decizia de a deveni prizonier al lui Hristos renunțând la înțelepciunea acestei lumi, "propter eloqun venustatem et membrorum pulchritudinem" - o formulare pe care Abelard a adoptat-o mai târziu Apropo, observăm apariția unei noi întăriri - tratatul Sf Vasia Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filozofiei evului mediu Leia despre natura utilizării autorilor păgâni, care au tradus în latină (între și ) Leonardo Bruni Aretino Evident, locul bătăliei s-a schimbat oarecum Dialectica și teologia scolastică nu mai au în Italia o asemenea influență care să pună în pericol studiul literaturii antice Ceea ce o amenința era, mai degrabă, spiritul inerent învățăturilor lui Petru Damiani și Savonarola* și care viza în primul rând frumusețea seducătoare a poeților păgâni La rândul său, Salutati a văzut perfect legătura dintre ambele aspecte ale problemei și el însuși recunoaște că nu a făcut nimic pentru a proteja și a glorifica poezia, care i-a dat tot ce a spus Cicero despre elocvență în cartea "Despre orator" (I, , ; I, , ) Dar nu este nimic mai legitim, pentru că, după cum spunea însuși Cicero, "finitimus est oratori poeta" **; poetul nu este altceva decât un orator, dar ceva mai riguros în ritmul său și ceva mai liber în alegerea cuvintelor În aceeași ordine de idei, Salutati îl admiră pe Petrarh: "Judicavi semper eum hominem eloquentissimum et virum doctissimum"*** Pentru Salutati, ca și pentru Petrarh, elocvența rămâne cea mai nobilă formă de cunoaștere umană, dar, spre deosebire de Petrarh, Salutati nu ignoră și nici nu disprețuiește eforturile secolelor precedente de a o păstra Dragostea pentru patria-mamă, deformată, nu-l conduce, însă, la naționalism Salutati știe că "eruditio" a supraviețuit până pe vremea lui Bernard de Clairvaux și a lui Petru de Blois, atât între femei, cât și între bărbați ("Epistolario", I, ); această erudiție a fost de atunci aproape complet pierdută, dar mai recent a fost reînviată Salutati cunoaște și laudă poeziile lui Hildebert din La Varden ( )****; el caută o copie a "Corespondenței" lui Heloise și Abelard și pare că o obține (I, ) Desigur, Yves de Chartres, Bernard de Clairvaux, Hildebert de Lavardin, Petru de Blois, Peter (Pierre) Abelard, Ioan de Salisbury nu pot fi comparați cu vechii nici măcar cu Părinții Bisericii ("non decet tamen ipsos priscis vel mediis dictatoribus comparare"*****): după epoca părinților, elocvența a degenerat, iar "medii dictatores" în stilul lor au devenit și mai departe de vechii decât au fost colegi la timp ( ) Dar elocvența italiană compensează declinul elocvenței latine Este Boccaccio, este Petrarh, și mai presus de toate este Dante, acel mare poet, cu care nimeni altcineva nu poate fi comparat nici în știință, nici în geniu poetic, nu numai între contemporanii săi, ci și printre oamenii din antichitate Până la sfârșitul secolului al XIV-lea, opoziția teologică față de belles-lettres din Italia se manifestă în mod clar în cartea "Night Grove" ("Lucula noctis") a dominicanului Giovanni Domini-chi ****** AUTORUL este un autor autorizat predicator și chiar profesor de teologie, dar el, fiind în Florența, se mulțumește să comenteze Vechiul Testament și Epistolele Sf Paul Lucula noctțs este scrisă în latină scolastică pură sub forma unei Quaestio disputata extinsă: în primele douăsprezece capitole se fac diverse obiecții, deciziile sunt date în capitolele - , iar răspunsurile la obiecții sunt date în capitolele - Nu există nimic mai clar și mai simplu decât poziția autorului Aceasta este poziția unui călugăr care nu cunoaște alte probleme decât problema mântuirii Tot ceea ce nu este necesar pentru mântuire constituie un obstacol în calea ei: dacă X nu este necesar pentru mântuire, atunci X este un obstacol în calea ei Într-adevăr, fiecare ființă se străduiește spre scopul ei final și spre propria ei fericire, dar majoritatea oamenilor greșesc în alegerea căii, în timp ce creștinul urmează calea cea dreaptă, călăuzit de iubire Astfel viața creștină este perfectă: "vita Christianorum est vita perfecta"; ceea ce este perceput din exterior nu poate decât să distrugă perfecțiunea și, deoarece scrierile păgânilor au doar această proprietate, citirea lor ar trebui interzisă Nimic nu-l înfurie mai mult pe Dominici decât vederea copiilor sau Întoarcerea literaturii în Italia tinerii citind "Cicero și Vergiliu, Homer, Aristotel și Seneca - le cer pâine și rămân cu mâna goală" Nu este de mirare că Dominici confundă poeți și filozofi: nu cunoaște decât două categorii de oameni - creștini și păgâni: "Jam hic dico philosophiam, seu saeculares litteras voco, quas Ethnici sive saeculares homines ut communiter invenisse creduntur"* Opoziția sa globală față de păgânism și, în același timp, față de oratori și poeți ajunge chiar la teologia scolastică Cât despre el, propria "prima philosophia" a lui Dominici, pe care el o numește calm "philosophia catholica", este pur și simplu preluată din Biblie Fără îndoială, exemplul "De doctrina christiana" a lui Augustin arată că este necesar să se scrie cărțile necesare explicării Sfintei Scripturi, dar până atunci ele fuseseră deja scrise și acum este nevoie doar să le citești Avem la dispoziţie lucrările lui Boethius, Isidor**, Richard de Sf Victor, Albert cel Mare, Toma d'Aquino, Bartolomeu al Angliei şi enormul Speculum al lui Vincent de Beauvais Ce altceva mai avem nevoie? Să citim aceste cărți, dar mai întâi să citim Biblia, amintindu-ne de celebrul verset: "latet anguis in herba"*** Așadar, Dominici îl citează pe Virgil doar pentru a ne avertiza că Șarpele se ascunde în iarba Sf Toma d'Aquino Se vede clar că acesta este un om simplu care visează la o lume în care credința va domni în cele din urmă în toate sufletele și, prin urmare, nu va fi nevoie nici de poezie, nici de elocvență; atunci va fi necesar să lăsăm doar unele părți ale artelor liberale și să distrugem cu calm orice altceva: "reliqua omnis philosophia esset delenda" **** Ostilitatea lui Dominici față de literatură și cunoaștere era în esență de natură monahală și monahală Această trăsătură a ei trebuie amintită - se regăsește în multe altele în afară de Dominici - dacă se dorește să înțeleagă una dintre cele mai profunde cauze - și, fără îndoială, cea mai fundamentală - ostilitatea față de călugări, caracteristică lucrărilor secolului al XVI-lea Este destul de evident că, identificând viața creștină cu viața monahală, înțeleasă în forma ei cea mai severă, unii teologi medievali au ajuns în opoziție cu cultura sfântă, iar într-un asemenea punct istoric când a devenit clar că cineva va fi ucis de către alte Erasmus și Rabelais au fost adesea brutali în victoria lor, dar nu se poate nega că însăși existența activităților învățate pe care le iubeau nu era o miză în lupta pe care tocmai o câștigaseră Dimpotrivă, răspunzând lui Dominici, bătrânul Salutati nu a părăsit nicio clipă tonul ferm, respectuos și trist pe care îl alesese pentru aceste controverse Și-a amintit că Dominici era preot și călugăr și el însuși ura amăgirile lui Platon, Aristotel și otrăvitorul Averroes nu mai puțin decât adversarul său "Nimic nu mă atrage", a spus el, "în afară de Iisus Hristos singur și, în plus, Iisus Hristos răstignit pentru mântuirea credincioșilor "***** Cu toate acestea, străvechii Părinți ai Bisericii sunt mântuiți, iar dacă credința în Sfânta Scriptură vine din știință, atunci interpretarea Scripturii trebuie extinsă foarte mult "Știu", a continuat Salutati, "că însuși cuvântul "poezie" este atât de urât pentru călugări, încât li se pare lipsă de Dumnezeu și chiar sacrilegiu " Dar își amintește de Cântarea lui Moise, de Psalmii lui David și de Cântarea Cântărilor Chiar și cuvintele lui Hristos însuși îmi vin în minte: "Isus, întorcându-se la ei, a zis: Fiicele Ierusalimului! nu plângeți pentru Mine, ci plângeți pentru voi și pentru copiii voștri; Căci vin zile în care vor zice: "Fericiți cei sterili și pântecele care n-au născut și sânii care nu s-au hrănit!" Atunci vor începe să spună munților: "cădeți peste noi!" și dealuri: "Acoperă-ne!" Căci dacă fac asta unui copac verde, ce se va întâmpla cu unul uscat? (Luca : - ) Poezia Domnului nostru Iisus Hristos, poezia lui Dumnezeu însuși, este refugiul în care bătrânul Salutati și-a ascuns încrederea Nu o dată a refuzat să-l numească pe Dominici "venerabilis mi Joannes"****** Cu siguranță nu-i place Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filozofiei evului mediu ar fi fost diferit dacă am fi vorbit diferit cu adversarul nostru - și are dreptate Petrarh a murit în ; Salutati moare în , dar până atunci victoria finală a belles-lettres fusese deja asigurată, iar apărătorii ei erau nenumărați Este suficient să citiți "Paradise Alberti" ("II paradiso degli Alberti") pentru a vă convinge de acest lucru Oricine a fost autorul ei, Giovanni da Prato sau altcineva, societatea florentină pe care o descrie în - plin de scriitori și artiști care trăiesc în spiritul antichității Există și Salutati, iubit și respectat de toți, stilist și gânditor, ale cărui tratate "Despre timpul și religia noastră" ("De saeculo et religione") și "Despre soartă și soartă" ("De fato et fortuna") dovedesc că aceasta un scriitor în discuţie teologică ar putea depăşi pe oricine Organistul orb Francesco degli Organi, numit altfel Francesco Landini ( - ), a scris un curios poem latin publicat de Veselovsky*, unde Occam se apără cu putere de ignoranții care îl atacă în numele lui Cicero și Seneca, de parcă Seneca și Seneca Cicero a visat vreodată să blesteme dialectica, regina tuturor artelor! Nu doar muzician, ci și teoretician al muzicii, Landini reprezintă aici cultura artelor liberale Alături de el se află teologul Luigi Marsili (d ), căruia Petrarh i-a cerut, de altfel, în zadar, să scrie o infirmare a acestui câine furios, Averroes Marsili este un mare vorbăreț, capabil să predice ore în șir sau doar să vorbească în Biserica Duhului Sfânt din Florența sau cu prietenii săi, citându-i pe Cicero, Vergiliu, Seneca și mulți alții textual În proză și versuri, i s-a reproșat că predă teologia unui public feminin Autor al unui tratat despre Nesemnificația existenței umane, Marsili însuși era un augustinian foarte devotat, dar cultura sa literară l-a făcut insuportabil pentru călugării mănăstirii Signoria din Florența a intervenit: La septembrie , ea a decis că, dacă persecuția neîncetată a cărei victimă Marsili a fost victimă nu se va opri, ea însăși se va ocupa direct de această problemă O situație similară avea să apară continuu în alte mănăstiri până în secolul al XVI-lea, iar aceste neînțelegeri aveau să aducă multă amărăciune și nenorocire Aici se amintește involuntar de Erasmus, Rabelais și mulți alți călugări, pentru care atmosfera monahală va deveni în curând sufocantă; motivul îl vom vedea mai târziu Deja apar tineri în preajma bătrânilor Salutati, a căror opera va glorifica începutul secolului al XV-lea În primul rând de elevi crescuți și instruiți sub supravegherea lui Salutati, pe care îl vor numi patrem suum et praeceptorum suum**, se află Leonardo Bruni d'Arezzo (Aretino; d'Arezzo, Aretino, - )*** Dacă ar fi cunoscut greaca, dacă ar fi studiat în profunzime autori latini - poeți, oratori și istorici, ar fi creat o mare lucrare Student al lui Chrysoloras în greacă, el s-a îmbunătățit și mai mult în această limbă și a tradus un mic tratat al Sf Vasile "Tinerilor, despre modul de a beneficia de literatura greacă" Terminată înainte de , traducerea a fost dedicată lui Salutati Motivul pentru aceasta este ușor de ghicit, dar Bruni însuși a explicat-o în "Dedicația" lucrării sale Cert este că, dintre toate scrierile lui Vasile, tocmai aceasta a fost cea care ar putea favoriza cel mai mult cauza, care dintre inițiați se numește "nostra studia" **** Bruni adaugă: "Am făcut această traducere cu atât mai dispusă, cu atât mai mult mi-am dorit eșecul ei sub influența acestui mare om, precum și lenea și depravarea celor care fac de rușine studiul științelor umanității (studia humanitatis) și cred că ar trebui să fie urâți " Pe scurt, Vasile și Augustin sunt greci Ulterior, Bruni a tradus multe lucrări grecești, în special viața lui Mark Antony Plutarh, "Prefața" la care conține multe comparații interesante cu limba greacă Întoarcerea literaturii în Italia limbile cehă și latină; "Phaedo", "Crito", "Gorgia" parte din "Phaedrus" și "Scrisorile" lui Platon; "Etica Nicomahei" și "Politica" lui Aristotel și, în cele din urmă, ceea ce știa el în traduceri, dar a vrut să traducă din nou într-o latină mai bună decât cea a lui Wilhelm de Moerbecke Atacurile cu care l-a atacat pe traducătorul dominican din secolul al XIII-lea în "Prefața" sa la traducerea "Eticii" au provocat o discuție interesantă între el și episcopul de Burgos, Alonso de Cartagina (Alphonsus a Sancta Magia, d ) , care a apărat vechea traducere și care a făcut-o foarte inteligent (c ) Alonso nu vorbea greacă, dar l-a cunoscut și l-a înțeles pe Aristotel mult mai bine decât Bruni, care știa greacă Episcopul a recitit cu interes capitolele în care noile termeni apăreau limpede și și-a dat seama că termenii aleși de Bruni, deși mai latini decât barbarismele elenistice ale lui Moerbecke, erau insuficienți din punct de vedere filozofic și chiar inexacți Întrucât era o lucrare filozofică, a devenit evident că acolo se afla nodul problemei Bruni, în răspunsul său, s-a distrat de minune cu un bărbat care vrea să-l învețe greacă fără să cunoască acea limbă și trebuie să recunoaștem că se afla într-o poziție avantajoasă, dar nu în măsura în care și-a imaginat-o Dintre lucrările lui Leonardo Bruni însuși, una dintre cele mai instructive este tratatul "Despre studii științifice și literare" ("De studiis et litteris"), scris între și pentru Battista Malatesta, nora aceleiași Malatesta care, la Mantua, a dărâmat statuia lui Vergiliu din Mincio Definind adevăratele cunoștințe pentru ea, Bruni explică că el nu locuiește într-o atmosferă de erudiție vulgară și, prin urmare, îi încurcă pe profesorii de teologie ("Eruditionem autem intelligo non vugarem istam et perturbatam, quali utuntur ii, qui nune theologiam profitentur" *), ci mai degrabă , posedă această cunoaștere legitimă și liberă, care îmbină talentul literar și înțelegerea științifică a lucrurilor ("sed legitimam illam et ingenuam, quae litterarum peritiam cum rerum scientia conjungit") Modelele la care se gândește sunt cu mult înaintea tuturor Lactanților, Augustinii și Ieronim - "summis profecto theologis ac perfectis in litteratura viris"** Dar chiar și printre astfel de exemple există unul pe care Bruni îl preferă altora - acesta este purul Ciceronian Lactantius, vir omnium Christianorum proculdubio eloquentissimus *** În fața tuturor acestor păgâni se află Cicero, apoi vine Virgiliu, "decus ac deliciae litterarum nostrarum", ****, după el Titus Livius și Sallust, iar în cele din urmă ceilalți, fiecare în locul lui Filosofii propriu-zis sunt omisi din acest curriculum pentru femeile educate, deoarece poeții conțin toată înțelepciunea În Vergiliu citim: "principio caelum ac terras camposque liquentes", cu toate acestea, notează Bruni, "quem philosophum non contemnimus?", "deoarece el a susținut cândva că nu trebuie să citești poeți, va persista în amăgirea lui până la moarte" Bruni își asumă responsabilitatea să arate ce exemple frumoase de femei pot fi găsite la scriitorii antici Nu sunt Penelope și Alceste modele de urmat? Adevărat, Venus și Daphne nu sunt cele mai bune exemple, dar în orice caz, Biblia nu mai conține exemple bune Ce să spun despre Samson și Dalila, despre fiicele lui Lot, despre regii David și Solomon cu oștirea lor de concubine? Totuși, citim Biblia - de ce nu ar trebui să citim Eneida? Ceea ce se admira la Enea si la Dido nu este meritul intrigii, ci geniul poetului Deci, poeții au ceva bun dacă știi că poveștile lor sunt fabule și pilde neprețuite? Nu este nimic mai ușor decât să le faci Dar în Biblie, unde există povești revoltătoare, ele sunt adevărate și trebuie luate în considerare Lăsând deoparte plebea poetică - satiriști și comedianți, dar Virgil, Seneca și Statius, care nu au citit-o, nu le lipsește nimic: "dog summum speret cui haec pars desit" *******- Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filozofiei evului mediu Cu siguranță am intrat într-o lume nouă, dar printr-o evoluție lungă, nu printr-o revoluție Petrarh a reînviat literatura latină sub auspiciile lui Augustin, iar Bruni, la rândul său, a reintrodus literatura greacă sub auspiciile lui Vasile Prima înflorire a elenismului, celebrată solemn de Petrarh, a extins mișcarea fără a introduce în ea nicio distorsiune Bruni însuși nu dorea ca Aristotel să sufere o utilizare greșită de către filozofi și teologi Opera sa "Viața lui Aristotel" ("Vita Aristotelis") îl apără cu pasiune pe acesta din urmă nu doar ca autor al tratatelor "Retorică" și "Poetică", ci și ca stilist Este adevărat că Dialogurile, atât de lăudate de Cicero, se pierd, dar Etica Nicomahea și Metafizica însăși rămân un model de stil filosofic Citiți-le în traducerea lui Boethius - este grozav Dacă îi adăugăm pe Platon, atunci obținem "scientia rerum"*, pe care Părinții Bisericii, în special Lactantius, o considerau combinată cu foarte mult succes cu dialectica Dacă Petrarh, Salutati și Bruni erau inovatori, ei înșiși se considerau tradiționaliști Când bătrânul Salutati l-a lăudat pe tânărul Bruni pentru că nu a dat lucrării "absurditatea modernității" ("non enim modernorum ineptiis lubricas"), nu trebuie să ne lași înșelați în privința sensului cuvintelor: "modernitate" înseamnă scolastici, filosofi și teologi Astfel, vedem că în Italia, de la sfârșitul secolului al XIV-lea, s-a dezvoltat un grup de oameni educați care au cerut o cultură cu totul diferită de cultura școlilor pariziene Petrarh însuși era cleric, iar printre acești prieteni ai frumoaselor litere a întâlnit mai mult de un călugăr, dar nici Boccaccio, nici Salutati, nici Bruni nu erau oameni de biserică Niciunul dintre cei despre care am vorbit nu pare să fi avut cel mai mic complot împotriva religiei creștine: Salutati a fost un om foarte evlavios, Bruni în mod clar mai puțin evlavios și chiar dacă se poate presupune că printre ei se aflau păgâni adevărați, pe care precauția i-a forțat la tăcere, o astfel de mișcare nu a lăsat urme Aici se poate vorbi de un grup doar într-un sens foarte aproximativ Sătui de teologia dialectică din școli sau pur și simplu străini de influența ei, toți acești oameni și-au dezvoltat ideea unei culturi, în esență literare și filozofice, bazată pe moștenirea oratorilor, poeților și filosofilor din antichitate, neexcluzându-l pe Aristotel, ci legând-o cu Platon Toți aveau un simț acut al frumosului în arta scrisului, păstrând în același timp o mare libertate în aplicarea regulilor pe care le creaseră, străduindu-se să se apropie de modelele clasice Arta lor este în esență arta imitației Pentru a observa poziția excepțională a lui Petrarh în acest grup, trebuie spus că în elocvență era egal cu Cicero, iar în perfecțiune cu Vergiliu A spune aceasta înseamnă a spune multe, iar aceasta nu înseamnă deloc că asemenea lucruri s-au spus despre el sau i s-au spus; dar indică regula sau criteriul după care se măsura totul în lume numită "nostra studia" Unanim cu privire la strălucirea clasicilor, grupul a fost profund divizat de certuri între admiratorii "vechilor" și susținătorii "modernității" Căci nu trebuie uitat că dezvoltarea rapidă în Italia a studiilor clasice aplicate literaturii în limba vernaculară, împrejurare de temut ca fiind fatală Odată cu clasicismul oamenilor de naștere nobilă, precum Boccaccio și Salutati, care nu credeau că admirația pentru Vergiliu îi face pe Dante și pe Petrarh să disprețuiască, a apărut și clasicismul eruditilor, iar curând pedanții, pentru care totul este scris nu în latină iar nici în greacă nu merita un singur cuvânt scriere sau citire Francesco Rinuccini (Rinuccini, - ) protestează împotriva celor care Întoarcerea literaturii în Italia numește lucrarea lui Petrarh "Despre bărbații iluștri" ("De viris illustribus") o lucrare de "arlechin slab" și spune că Dante este bun pentru cizmari Mai ales Ri-nuccini se plânge de unii adepți ai gramaticii, care o folosesc pentru a elimina toate celelalte arte liberale, cu riscul de a pierde cel mai valoros lucru din gramatica însăși Acești vorbitori caută câte diftongi aveau vechii și se întreabă de ce sunt doar două în italiană Se pare că ei sunt interesați doar de cărțile lui Titus Livius și de cele pe care noi le-am pierdut Totuși, acesta este un subiect excelent de discuție literară, mai ales dacă în "Dialogurile cu Petrum Histrum" de Leonardo Bruni ("Dialogurile ad Petrum Histrum") de Leonardo Bruni vedem că Niccolo Niccoli susține constant ambele teze opuse Întrucât toți acești oameni iubeau clasicii, au adunat lucrări antice - mai întâi ale lui Petrarh, apoi ale lui Boccaccio, așteptând momentul, apoi deja aproape, al expedițiilor lui Poggio Bracciolini (Bracioline, - ) * la bibliotecile Elveției, Germania, Franța și chiar Anglia Acela a fost vremea "descoperirii clasicilor", deși, desigur, "descoperirea" a constat doar în descoperirea de manuscrise copiate și păstrate în biblioteci medievale, manuscrise, dintre care unele s-au pierdut, iar altele au fost adesea corectate conform la canoanele latinei medievale, care nu era nicidecum fosta latină a anticilor autori Apropo, numele lui Poggio Bracciolini pare să ne avertizeze că unii umaniști ai secolului al XV-lea au petrecut mai puțin timp la altar decât strămoșii lor Salutati i-a văzut venind: "Nimis defertis et ceditis vetustati"**, scria despre Poggio și despre prietenul său Giovanni d'Arezzo La aceasta a adăugat: "În ceea ce mă priveşte, dintre evanghelişti îl prefer pe Ioan; al apostolilor, Pavel; dar dintre dascălii Bisericii îl prefer pe Augustin Și printre voi, dragi prieteni, există vreun păgân pe care l-ați prefera lui Augustin? Vreun filozof, orator sau poet? În ceea ce mă privește, îl plasez pe Augustin cu mult deasupra lui Platon, Aristotel, Cicero, Vergiliu și Varron Și nu numai Augustin, nu numai Petrarh*, ci cel mai nenorocit creștin este mai presus de toți acești oameni mari Să știi că lumea nu este veșnică, că Dumnezeu este atotputernic și liber, că sufletul nu moare cu trupul, că plăcerea nu este scopul ultim al vieții, este suficient să fii creștin Atât de bună era, cu anumite nuanțe serioase în convingere, încrederea fermă a oamenilor educați din secolul al XIV-lea, recâștigată după moartea lui Boccaccio Dar când Salutati îl întreabă pe tânărul Poggio, pe care l-a iubit ca pe un fiu: "Înțelegi unde te poate duce încăpățânarea ta - tu care negi adevărul care nu poate fi dovedit?", această întrebare tulburătoare anunță un moment în care mulți nu vor mai fi să păstreze cultura clasică în afara teologiei Părinţilor Bisericii "Doctrina enim magna ex parte ad profanos translata est, unde, ut plurimum, iniqui-tatis evasit et lasciviae instrumentum"*** - Marsilis Ficino**** afirmă melancolie "Teologia platoniciană^" sa ("Theologia platonica") va menţine la Medici Florenţa idealul Florenţei lui Salutati, dar deja în condiţii noiX| Pentru prima dată de la epoca Părinților Bisericii, confruntându-se cu cultura păgână născută pe pământul Italiei, cultura creștină din Evul Mediu va lua o poziție defensivă? O nouă fază a istoriei sale a început LITERATURĂ Revenirea literaturii seculare în Italia Toffanin Gius Storia dell'Umanesimo dai XIII al XVj secolo Napoli, ; Sapegno Nat II Trecento Milano, Petrarh: Francisci Petrarchae Opera omniq Basileae (Basilea), ; Capelli LM De sui ipsid et multorum aliorum ignorantia P , (aveți] o traducere franceză a acestei lucrări (traducere de Julietta Bertrand): Sur ma propre ignorance et cell de beaucoup d'autres P , ); Nolhac P de Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filosofiei evului mediu Petrarque et l'umanisme a -a ed B, , voi - ; Cochin H Le frere de Petrarque et le livre du Repos des religieux P, ; Robinson JH, Rolfe H W Petrarch, primul savant modern și om de litere ed NY, ; Tatham E Francesco Petrarca, primul om modern de litere L , - , voi - Boccaccio: Genealogie Johannis Boccacii P , Salutati: Novați Fr Epistolario di Coluccio Salutati Roma, - , voi - ; Martin Alfred von Mittelalterliche Welt- und Lebensan-schauung im Spiegel der Schriften Coluccio Salutatis Minchen, Dominici: Coulon Remi Johannis Dominici, Cardinalis Sancti Sixti Lucula Noctis P , (introducerea este un valoros rezumat al întregului conflict) Grupul Florentin: Giovanni da Prato II Paradiso degli Alberti, ed Wesselofsky Alessandro Bologna, , voi - (în torni); Ellingwood Leonard The Works og Francesco Landini H Publications of the Medieval Academy of America, N Леонардо Бруни: Leonardi Arretini Epistolarum libri VIII Florentiae, ; Beck Franz Studii despre Leonardo Bruni Berlin; Leipzig, ; baronul Hans Leonardo Bruni Aretino: scrieri umanistice-filosofice cu o cronologie a operelor și scrisorilor sale Leipzig, ; Birkenmajer Alex Cearta lui Alonso din Cartagena cu Leonardo Bruni Aretino // Studii diverse în istoria filosofiei medievale Munster, , p - ВОЗВРАЩЕНИЕ ЛИТЕРАТУРЫ ВО ФРАНЦИИ Mișcarea asociată în Italia cu personalitatea și opera lui Petrarh, o mișcare care amintește de literatura într-un lung exil, și-a luat naștere în Franța în alte împrejurări, căreia îi datorează spiritul, foarte diferit de italian Una dintre forțele care au activat cel mai eficient în favoarea noii literaturi a fost opoziția stridentă față de continuum da teologi și metode noi, și spiritul teologiei scolastice Acești teologi au avut doi papi Doar de dragul unei dovezi, permiteți-mi să vă reamintesc această situație La decembrie , Ed de Châteauroux, legatul Papei Inocențiu al IV-lea, a trimis o scrisoare maeștrilor și studenților Universității din Paris, îndemnându-i să stea de pază împotriva celor cărora le urechile le mâncărime să asculte totul, nu adevărul, dar mereu ceva nou Cine și ce a vrut să spună prin asta? Cei care priveau logica ca teologie și teologia ca logică: "logici theologice et theologi philosophice in suis disputationibus procedentes"* A-i îndepărta pe educatorii parizieni de la aceste metode a însemnat să-i conduci inevitabil la o ruptură a celor două discipline, care s-a petrecut în secolul al XIV-lea, și printr-un inevitabil contraatac de a restabili teologia Părinților Bisericii în toată plinătatea drepturilor lor Cum să te întorci la părinți fără a te întoarce la cultura lor? În Italia, Petrarh l-a părăsit pe Cicero pentru Augustin; în Franţa, Augustin îl va aduce în curând pe Cicero Când papii s-au adresat Universității din Paris în această limbă, nu au vorbit în zadar Din , același Ed de Châteauroux, care era pe atunci cancelar al universității, declara: "Mulți nu iau în serios discursurile teologilor și ale părinților Bisericii, ci consideră discursurile păgânilor ca fiind excelente, vânzându-se astfel grecilor, adică filosofilor" Învățătorul dominican Ioan de Saint-Gilles (de Saint-Gilles, m după ) i-a mustrat cu severitate pe cei care "ajunși la teologie, aproape că sunt incapabili să o despartă de alte științe, așa cum se vede în exemplul oamenilor care nu pot refuză Aristotel, înlocuind aurul cu beteală, cu alte cuvinte, întrebări și opinii filozofice Unii au studiat bine limbajul spiritual, adică teologia, dar comit vandalism, deformându-l cu filozofia Cel care a studiat metafizica va vorbi mereu despre puncte și linii în teologie " În plus, să ne amintim de "animalele sălbatice" pe care înțepă Întoarcerea literaturii în Franța albert cel Mare era în necaz și atunci vom fi de acord cu concluzia exactă a lui P Mandonnet cu privire la linia de conduită general acceptată în filosofia scolastică: "De aceea, oamenii din mănăstiri și teologii în general vor menține o opoziție hotărâtoare și cu greu sunt capabili să depună armele timp de un secol Singura excepție va fi mediul special al școlilor de arte populare, în special la Paris, și școala filozofico-teologică fondată de Albertus Magnus și Toma d'Aquino; adică mediul de cultură raționalistă intensă va lua o poziție hotărât binevoitoare, dar cu limitări considerabile pentru stabilimentele menționate aici, și poate pentru majoritatea celorlalte Atât de activă chiar în momentul în care noile tendințe teologice au triumfat la Paris, această opoziție nu trebuia să fie dezarmată în secolul al XIV-lea Venturii din Bergamo, prieten cu Tauler, i-a scris unui dominican dintr-o mănăstire din Strasbourg: "Pâinea și vinul sunt teologie; ordinul tău, neglijând-o și filosofând în zadar, este o piatră " La fel a gândit olandezul Gerrit Groot (Groot, Gerardus Magnus, - ); amintindu-și de Universitatea din Paris, unde îi asculta pe Buridan și pe Orem, Groot se temea de maeștrii artei A fost un puternic susținător al vechilor profesori (antiqui) spre deosebire de "novi et moderni doctores" Un tânăr care l-a întrebat pe Groot dacă ar trebui să meargă să studieze la Paris, i-a răspuns că acolo acest bărbat riscă să-și piardă credința și moralitatea - și pentru ce? Imaginați-vă că Titus Livius, Cicero, Seneca sau Pliniu au vizitat Universitatea din Paris: ar înțelege ei latina care se vorbește acolo? Parisul este pierdut în fața filosofiei; de acolo ereziile s-au răspândit în toată lumea, iar răul de acolo a atins proporții atât de mari încât este imposibil de așteptat un leac de la o reformă organizată în interiorul universității - ci doar în afara ei Este ușor de văzut în rezoluțiile spirituale ale lui Groot cum el însuși a fost inspirat de duh: să prețuiască credința Bisericii în Hristos, să creadă în Sfânta Scriptură în forma în care au tâlcuit-o străvechii părinți, să trăiască * după Evanghelie în castitate și sărăcie, să nu irosească timpul tău despre geometrie, aritmetică, retorică, dialectică, gramatică, poezie și astrologie; pe scurt, pentru a evita toate științele cu excepția moralei, la care cei mai înțelepți dintre antici, Socrate și Platon, au condus în esență filosofia Și încă ceva: să nu studiezi vreo știință profitabilă, precum medicina, dreptul civil și dreptul canonic; în timp ce studiezi, să nu urmezi niciodată o diplomă în teologie ("item nunquam studies ad capiendum gradum in theologia"); să știm că rădăcina învățăturii noastre este în primul rând Evanghelia lui Hristos și că este oglinda vieții noastre, "quia ibi est vita Christi"*; apoi studiază Viețile Părinților deșertului, Epistolele lui Pavel și ale altor apostoli canonici și Faptele Apostolilor; apoi - cărți despre evlavie, precum "Convorbiri cu mine însumi" ("Soliloques") Augustin și diverse tratate ale Sf Bernard sau reprezentanți ai școlii sale; în cele din urmă, Vechiul Testament și cărțile sale istorice ar trebui citite numai după cărțile de învățătură Pe scurt, acesta este un caz tipic de "de reducee omnium ad vitam monasticam"**, iar dacă acest program nu ar fi propice studiului clasicilor, ar fi extrem de distructiv pentru cultura scolastică, cauza expulzării sale și principalul obstacol în calea întoarcerii sale Aceste informații le datorăm tratatului "Viața lui Gerard cel Mare" ("Vita Gerardi Magni") de Thomas de Kempis ( - ), care a fost profund influențat de Groot Timp de aproximativ șase ani, viața lui Toma a fost legată de "Frații vieții comune"; Erasmus avea să devină mai târziu un student al acestei frății Fie că Toma a fost sau nu autorul Imitației lui Hristos, același spirit i-a dat viață și toată lumea știe ce se spune în această carte despre dialectică: "Et quid curae nobis de generibus et speciebus? Cui Capitolul X Revenirea literaturii laice și rezultatele filozofiei Evului Mediu aetemum Verbum loquitur, dar multis opinionibus expeditur"* Din toate părțile - căci aceste dovezi pot fi multiplicate - apar dovezi că ostilitatea clerului față de filosofia scolastică nu și-a depus armele în timpul vetoului secolului al XIV-lea și astfel revenirea elocvenței a fost mult facilitată Când se caută care au fost sursele la Paris ale a ceea ce se numește umanism sau chiar preumanism, acești termeni desemnează de obicei o mișcare analogă cu cea pe care tocmai am observat-o în Italia A pune problema în acest fel înseamnă pur și simplu a întreba în ce moment a început să pătrundă în Franța influența lui Petrarh și a discipolilor săi Atunci este firesc să o rezolvăm identificând data începerii acestei influențe cu momentul celei de-a doua călătorii a lui Petrarh la Paris, în Pe de altă parte, știm că, ajuns la Paris, Petrarh și-a găsit deja câțiva admiratori ai antichitatea acolo În orice caz, din scrisoarea lui Petrarh reiese clar că acesta a fost acolo în strânsă legătură cu Peter Bersuir (c - ), despre care vorbește cu respect Dar Bersuire va muri anul viitor: până atunci scrisese deja multe lucrări Este adevărat că relația dintre Bersuire și Petrarh merge mult în trecut Într-una dintre scrisorile sale, vorbind despre oameni care au călătorit uneori de la Avignon la Vaucluse pentru a-l vizita pe singuraticul Petrarh, el menționează un nume printre altele: Pierre de Poitiers, numit Berchorius, vir insignis pietate et litteris** Dar din moment ce Petrarh a respectat până atunci erudiția lui Bersuire, înseamnă că acesta din urmă nu îi datorează lui Petrarh Cu toate acestea, este suficient să deschidem lucrările lui Bersuire pentru a fi de acord că el cu adevărat nu-i datorează nimic lui Petrarh, întrucât erudiția lui a trăit, parcă, în sfera unui cu totul alt spirit Mai întâi Cordelier, după cum afirmă pe bună dreptate abatele de Sade (orice va spune în continuare), apoi benedictinul de la Abația din Maizet indică faptul că Bersuire a fost la Avignons com curte din cel putin pana in ca secretar al cardinalului Peter de Pres Datorită originii sale provinciale și înclinațiilor intelectuale, a scăpat complet de influența Universității din Paris Cultura sa este cea a călugărului educat dintr-o abație medievală, fidelă tradițiilor din trecut și neatinsă de revoluțiile teologice de la Paris; iar el însuși a studiat nu Aristotel, ci Sfânta Scriptură: "Am lucrat primul și cel mai mult, studiind textul Bibliei de patru ori și pentru a-l putea cita, fără a folosi simfonii, mi-am închipuit cu cea mai mare acuratețe imaginile, poveștile descrise în ea și autorități " Rezultatul acestor eforturi, cartea Reductorium Morale, nu are nimic de-a face cu ceea ce se numește umanism După cum indică titlul, scopul acestei lucrări este de a reprezenta tot ceea ce există în categorii morale, adică de a considera în fiecare obiect doar ceea ce se pot trage lecții morale: în primul rând - Dumnezeu, care a "moralizat" ca orice altceva, apoi - îngeri, demoni, om, animale, plante, minerale, elemente și așa mai departe - până la proprietățile elementare ale obiectelor Este uimitor cât de mult morală a putut extrage Bersuire de la un individ El a tras anumite moravuri din coaste, vezică urinară, urină, organe reproducătoare și uter Este inutil să obiectăm: suntem în întregime la cheremul vechii tradiții medievale care dă moralitate pietrelor, animalelor și păsărilor, tradițiile lui Rabanus Maurus și Alexander Neckam Cu toate acestea, Bersuire nu își ascunde sursele - acestea sunt fie sursele enciclopediilor antice, fie enciclopediile în sine A întârziat o sută de ani în comparație cu Albert cel Mare: după ce a aflat că Pegasus este imaginea tiranilor, el susține că acești cai înaripați trăiesc în Etiopia Și ce latină! Bersuire susține fără rușine că și-a scris cartea "ad finem scilicet quod ad omne propositum possit homo proprietates rerum Revenirea literaturii în Franţa addiscere, et moralizatas, expositas et applicatas ad omne quod voluerit, invenire"* Desigur, în această enciclopedie a fost loc pentru poeții antici, dar numai pentru a-i "moraliza", inclusiv pe Ovidiu, spre slava mai mare a Domnului și pentru mântuirea sufletelor Oricine își compară lucrările cu opera voluminoasă a lui Bersuire nu se va apropia nici de Cicero, nici măcar de Petrarh Această colecție, întocmită ca un dicționar alfabetic, conține o serie de discursuri pe teme morale, sau mai degrabă predici pe orice subiect imaginabil sau imaginabil, unde trepiedul lui Apollo, tridentul lui Neptun, cele trei Parka și cei trei Judecători infernali sunt egal simboluri ale Treimii Dacă Bersuire a atras atenția istoricilor, este, fără îndoială, traducerea sa în franceză a lui Titus Livy, începută în din ordinul regelui Ioan cel Bun și finalizată probabil înainte de demonstrează că Ioan cel Bun nu cunoștea latina Și nu este nimic nou în faptul că a existat dorința de a-l putea citi pe Titus Livius Cu toate acestea, nu este clar, însă, că Petrarh l-a tradus pe Cicero în italiană pentru oamenii slab educați din vremea lui; dimpotrivă, a tradus în latină italianul Boccaccio Cu toată opera sa, Bersuire aparține masei vaste a acelor oameni din Evul Mediu care au citit autori latini și s-au bucurat de stilul lor, dar și celor care, fără nicio strângere de conștiință, au folosit latina ca pe o limbă care rămâne vie, fără să se gândească pentru un minut pentru a-l imita pe Cicero Cu siguranță nu au avut sentimentul că-i trădează pe clasici atunci când scriau în latina lor monahală sau școlară, sentimentul pe care îl avem când scriem într-o franceză nu tocmai corectă Erau două limbi diferite; dar, mai precis, ceea ce se numește umanism începe poate atunci când, în loc de folosirea obișnuită a latinei în slujba lor, așa cum a făcut Bersuire, ei decid, ca și Petrarh, să o slujească Cu toate acestea, nu fără motiv, istoricii "pre-umanismului" francez și-au amintit figura lui Peter Bersuire, pentru că el era un reprezentant al cercurilor în care belles-lettres căutau apărători Ar fi înșelător să credem că, deoarece aceste cercuri nu erau purtătoarele culturii scolastice, cultura pe care o reprezentau nu era medievală A aparținut Evului Mediu la fel ca și scolastica, iar în trecut stătea mult mai sus Cu opera sa, Bersuire continuă opera lui Ioan (Jean) din Galia în secolul al XIV-lea: "Perla cărturarilor" ("Mărgărită doctorum"), "Scurt cuvânt despre înțelepciunea sau Filosofia sfinților" ("Breviloquium") de sapientia sive de philosophia sanctorum") și "Alphabet religious life" ("Alphabetum vitae religiosae") - aceste tratate, scrise în secolul al XIII-lea, au continuat să fie citite multă vreme, deoarece primul și al treilea dintre ele au fost tipărite în Mainz în și Operele complete ale lui Bersuir - la Köln în Până atunci, ele erau de multă vreme doar vechea "eruditio" a unui predicator biblic sau creștin, precum Sf Augustin, adică echivalentul creștin al "eruditio" cerut de Cicero pentru pregătirea "doctus orator"** Dacă clasicismul italian avea să-și adune adepții în Franța, a avut șansa de a-i găsi în primul rând printre teologii culturii patristice antice, care nu au fost influențați de scolastică "eruditio" lor a pierdut elocvența romană care trebuia să-i ajute în slujirea lor principală și, firește, a unit acest grup de preoți de îndată ce aceștia din urmă au reușit să o întâlnească Bersuir, înainte de Petrarh, este o părticică a erudiției medievale, care a recăpătat elocvența pierdută încă de pe vremea sfinților părinți Este clar că acest grup l-a tânjit cu pasiune cu o dorință care nu poate decât să se străduiască pentru întoarcerea a ceea ce s-a pierdut Momentan este imposibil de surprins momentul în care complicii activi Capitolul X Revenirea literaturii laice și rezultatele filozofiei Evului Mediu a restabilit studiul clasicilor antici chiar în cadrul Universității din Paris, dar prelegerea act (principium) a lui Petru de Aglia * despre "Sentințe", datată , ne convinge că până la această dată elocvența (elocvența) și-a găsit susținători printre parizieni teologii Această prelegere este un pachet de elocvență susținută cu pricepere pentru a-și produce efectul potrivit: mișcarea oratorică păstrată de la început până la sfârșit, citatele din Virgil, Ioan de Anville și Alan de Lille, toate mărturisesc decizia acestui maestru al metodei scolastice de a vorbește ca un orator, nu pentru a dovedi, ci pentru a convinge Întreaga prelegere este construită pe trucuri oratorice inteligente Pentru a-și conduce ascultătorii pe înălțimile unde se află tronul teologiei, a cărui slăvire este discursul vorbitorului, el trece în imaginația lui succesiv, una după alta, facultățile universității - de la cea mai de jos la cea mai înaltă, începând cu facultatea de arte: "Primo ergo venio ad scholam Philosophorum ** Cei pe care îi întâlnește acolo la intrare sunt profesori de științe ale limbajului: "sermocinalium scientiarum, grammaticae videlicet et logicae, rhetoricae et poeticae artis doctores invenio"*** Astfel de profesori, așa cum îi descrie Petru de Alia, predau la început, bineînțeles, după Priscianus, dar și - unul sau altul - "aііі retorică Tulii blandimenta, alii poetica tegumenta Virgilii, nec solum ista, quinimo Ovidii praesentant fabulas"* * **; apoi urmează Odele lui Horațiu, Satirele lui Juvenal, tragediile lui Seneca, comediile lui Terentius, învățăturile lui Salust, Deceniile lui Titus Livy, epigramele lui Marțial, Saturnaliile lui Macrobius și nenumărate lucrări ale unor autori mai puțin importanți Să nu uităm că avem de-a face cu un difuzor Lasă-l să omite din programul său câte îi place; numai că este greu de imaginat că Peter din Alya ar putea vorbi așa despre studiul gramaticii la universitate în fața maeștrilor întregii universități, dacă nu s-ar întâmpla așa ceva In spate observăm că nu vorbește ca un novice și că el însuși a devenit un maestru al tehnicii oratorice, cu totul diferit de tehnica "quaestio disputata" scolastică; toate acestea ne fac să credem că înainte de această nouă stare de lucruri durase un timp considerabil Cu toate acestea, studiul stilului principia, care a precedat principiile lui Petru din Alia, poate fi plin de surprize Oricum ar fi, adevărul este că opera teologică a lui Jean Gerson pare în întregime eliberată de tehnica scolastică și să fi redescoperit formele libere * ale elocvenței patristice Gerson poate scrie "quaestiones" și, dacă se ivește ocazia, să comenteze, așa cum fac atât de mulți, "Propoziții", dar "Predici", "Scrisori", "Tratate" și "Opere mici" ("Opuscula") sunt compoziții în care curgând în mod firesc gândirea lui teologică Să adăugăm că și în tratatele sale, dispozitivele elocvenței nu sunt neobișnuite, că le folosește pentru a vorbi cu umaniștii în propria lor limbă Să subliniem, de asemenea, îndrăzneala și curajul unor pasaje din "Tratat împotriva romantismului trandafirului" ( ), dialogul "Pe care Socrate îl introduce și îl înțelege pe Platon" ("Qualem Plato Socratem introducens tenuit"), "Colecție de rugăciunile "Glory ***** * ("Collectorium super Magnificat", - ) sau chiar capacitatea de a crea un fel de contrabalansare teologică la Consolarea filozofiei în consolarea teologiei a lui Boethius ( ), unde toate contoarele folosite de Boethius se păstrează Aceasta este o mică performanță metrică; câți dintre cei care îl exclud pe Gerson din istoria umanismului ar fi capabili să repete această ispravă în timpul nostru? Dar cu Gerson nu este o chestiune de gust literar - pentru el este încă o problemă de dogmă Ca orice disciplină științifică, teologia își are "modus significandi", sau mai bine zis, fiind regina științelor, teologia poate folosi modi significandi ale tuturor științelor, cu condiția să le îndrepte spre propriul său scop Întoarcerea literaturii în Franța convingerea sufletelor de adevărul Sfintei Scripturi Iar persuasiunea provine preponderent din elocvență și o cere cu insistență, deci este datoria reprezentantului teologiei astfel înțeles a fi elocvent Prin urmare, nu este de mirat de prezența în cercurile franceze la acea vreme a teologilor, al căror mod de a-și expune știința determină dezvoltarea elocvenței și citirea autorilor antici despre care predau Unul dintre ei, Nicolas de Clemanges (Clemangis, Clamanges, d ) * chiar a cerut direct onoruri pentru conducerea acestei mișcări Studiind la Universitatea din Paris, la Colegiul St Geneviève, licențiat în arte, a obținut această diplomă în aprilie , a primit apoi o diplomă de licență în teologie, dar din motive pur personale legate de viața sa religioasă foarte profundă, nu a aspirat la un doctorat La noiembrie , Papa Benedict al XIII-lea l-a invitat pe Clémange la Avignon ca scriptor Când a acceptat această ofertă, avea aproximativ de ani Şederea la Avignon (de zece ani) a venit prea târziu pentru a afecta gusturile literare ale lui Clemente, ci, mai degrabă, i-a afectat preocuparea pentru stil Un incident care s-a petrecut chiar în același timp pune în lumină această problemă și altul, și mai important Într-una dintre "scrisorile sale senile" Petrarh susține că este inutil să cauți poeți și oratori în afara Italiei ("oratores et poetae extra Italiam non quaerantur") Cardinalul Galeotto di Pietramala a citat acest text într-o scrisoare către Clemente, iar acesta din urmă l-a prezentat lui Jean de Montreuil (c - ), care a protestat energic împotriva unei astfel de declarații Dar Clemente i-a răspuns însuși Petrarh, căci îl admira profund și acum se simțea rănit De fapt, Petrarh a susținut doar că oratoria și poezia se predau în Italia mai mult decât în alte țări; dar clenge pi Sheth: "Răspund că în alte țări este dedicat mult timp acestui lucru Eu însumi am văzut cum se predă retorica lui Cicero la Universitatea din Paris: adesea în prelegeri publice și la fel de des în timpul lecțiilor private (Vidi ego in studio Parisiaco saepe Tullianam publice legi Rhetoricam, saepe etiam privatim), uneori predau și retorica lui Aristotel (nonnunquam etiam Aristotelicam ) și cei mai mari și mai buni poeți - Virgil și Terence (poetaeque summi et optimi Virgilius atque Terentius illic etiam saepe leguntur) Aceste cuvinte confirmă pe deplin ceea ce a fost spus în de Petru de Alli, deoarece Clemente și-a primit diploma în arte abia în Atunci s-a familiarizat pentru prima dată cu literatura, în timp ce părerile sale s-au format mai târziu În orice caz, Clemente este dornic să sublinieze că nu datorează nimic Italiei "Crede-mă", scrie el Pietramala, "n-am văzut niciodată Bologna ta, pe care o numești mama învățăturii, sau Italia (Bononam vestram nunquam omnino vidi, dog Italiam) " El însuși este un exemplu viu că Petrarh a greșit și că se poate învăța elocvența în alte locuri decât Italia Născut și educat în Franța ("te Gallicis editum, alitum atque eruditum litteribus")**, Clemente poseda - poate pe lângă unele talente înnăscute - și alte calități care i-au devenit profesori: dragostea de a învăța, de a o aplica în practică , la exerciții, la lectură asiduă și atentă și chiar la elocvența autorilor Apropo, aceștia sunt aceiași profesori pe care Augustin i-a recomandat în primul rând în De doctrina christiana, și acestea sunt metode mai utile decât predarea după prescripțiile priceperii pedagogice, căci cel mai înalt grad de pricepere dobândit prin persuasiune urmează să fie capabil să ascundă pricepere conving Prescripțiile sunt cu siguranță utile, iar Clemente le-a învățat de la Quintilian și Cicero, dar sunt mai potrivite pentru a citi discursurile lui Cicero decât Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filozofiei evului mediu să-i studieze tratatele În fine, Clémange nu neagă că, pe lângă profesori, care erau propriile sale calități indicate de el, a întâlnit mentori capabili să predea ("praeceptores, cum quibus legendo et conferendo, multa utilia didici, quae solus forsitan non intellexissem")* Există o anumită mândrie națională în injecțiile lui Petrarh și, cu siguranță, există în replica lui Clemente Totuși, spre deosebire de ceea ce scriu istoricii lor, rămâne faptul că acești iubitori francezi de literatură își datorează educația de bază Universității din Paris și că ei înșiși sunt conștienți dacă aderă la tradiția franceză sau o actualizează, dar în niciun caz nu o vor face ei urmează sfaturile venite din străinătate Acest fapt va deveni mult mai clar - și mult mai instructiv! - în momentul în care Clemente, extinzând sfera discuției, compară între ele ce anume au făcut Franța și Italia pentru a dezvolta elocvența de la sfârșitul lumii antice Pentru automulțumire - după judecata lui Petrarh despre țara sa - Clemente are în rezervă, în primul rând, cuvintele Sf Ieronim din scrisoarea sa către Vigilantius: "Sola Gallia monstra non habuit, sed sempre viris fortibus atque eloquentissimis abundavit"** Acesta este țara care pare să fie locuită de oameni curajoși și elocvenți, unde monștrii nu se simt ca acasă, acesta este țara în care locuiește Clemente și nu vede că ea nu a fost vreodată demnă de litere frumoase Ilarius de Poitiers, admirat de Augustin, Prosper de Aquitania, Gennadius de Marsilia, Sulpicius Severus - este greu de completat lista anticilor Dar să ne întoarcem la un trecut mai recent: printre oamenii "noi" se numără Bernard de Clairvaux, Yves de Chartres, Hildebert de Lavarden, Petru Venerabilul, Alan de Lille, fără a număra pe Hugh și Richard de Saint-Victors și tot atâtea altele pe cât posibil nume Și aici este argumentul decisiv - cel mai semnificativ fapt, care, mergând dincolo limitele procesului Clémange c Petrarh domină toată această poveste: pe vremea când scriitorii înfloreau în Franța, cine era în Italia? - Nimeni În Franța însăși, dezertarea a domnit din vremea lui Beda Venerabilul până la apariția lui Bernard de Clairvaux: artele liberale au fost apoi neglijate, uitate și aproape totul părea îngropat în pământ: "toto prope orbe artes illae in incuriam atque oblivionem deductae, et quodammodo, ut ita dicam, sepultae" * ** Acest fapt este valabil și pentru Italia, care acum se laudă atât de mult cu cultul său elocvenței * Abia atunci are loc o schimbare, și tocmai în Franța - și acesta este punctul cel mai important dacă vrei să înțelegi întoarcerea în Franța a literaturii, așa cum au înțeles-o înșiși organizatorii întoarcerii - cultul stilului și inspirația religioasă împreună a revenit la viață în timpul Sf Bernard: "Diebus autem Bemardi noștri coepit in Gallis simul cum fervore religionis stylus coli et resur-gere"**** În acea epocă, în Italia și în restul lumii, erau foarte puțini scriitori, sau, mai exact, oameni ale căror lucrări erau considerate demne de amintirea posterității Bineînțeles că există Petrarh, dar de când? Dacă îl așezi la locul lui în istorie, devine evident că judecata lui asupra Franței este nedreaptă și exagerată Nimic nu poate clarifica mai clar sensul revenirii franceze la belles lettres decat faptul ca la inceputul ei si o vreme dupa aceea nu a fost influentata de italieni Nu ne gândim aici să negăm că din acel moment exemplul lui Petrarh și dorința de a concura cu el nu au jucat un rol în evenimentele descrise Este pur și simplu o chestiune de înțelegere că înainte de ultimul sfert al secolului al XIV-lea în Franța, forțele locale acționau în aceeași direcție, dar pregăteau o reînnoire a culturii literare într-un spirit oarecum diferit Creativitatea lui Petrarh a fost orientată de preocuparea ordinii estetice, care i-a dominat lucrările în tinerețe; Odată pentru totdeauna Revenirea literaturii în Franţa ea l-a îndreptat către idealul artistic de imitare al anticilor În această căutare a ciceronismului, el va atrage generații succesive, fiecare dintre ele străduindu-se să se ridice deasupra celei precedente, disprețuindu-l în același timp cu desăvârșire Petrarh a avut un geniu, va spune Erasmus, dar nimeni nu-l mai citește A studia influența lui Petrarh în Franța înseamnă a urmări creșterea ambițiilor sale ciceroniene în rândul francezilor Dar Nicolas de Clemente ne-a confruntat cu alte fapte Ceea ce ni s-a permis să presupunem în lucrările lui Peter of Alli și Gerson, acest martor al mișcării pentru întoarcerea literelor frumoase a confirmat în propriile sale cuvinte Teologii francezi au dorit și au favorizat o renaștere a elocvenței latine, care li se părea inseparabilă, cel puțin în Franța, de o trezire religioasă Cunoscându-și propria istorie, s-au gândit mai puțin la Cicero decât la Sf Bernard, iar cultura pe care au vrut să o vadă a fost cultura secolului al XII-lea - o cultură clasică în ceea ce privește scopurile creștine pe care Sf Bernard Apropo, de aceea - cu excepția cazului în care doi oameni s-au luptat între ei pentru a-și demonstra abilitățile lingvistice - latina lor a rămas latina oamenilor bine educați din Evul Mediu - de la Beda Venerabilul la Bernard și Ioan de Salisbury Era tradiția lor pe care Clemente dorea să reînvie chiar în țara unde s-au născut lucrările lor Într-o scrisoare către Gontier Col, în care se plânge de ostilitatea și calomnia cu care se confruntă, Clemente cere în același timp - cu reținere, dar ferm - locul de onoare pe care îl merită în reforma educațională Elocvența era aproape uitată în Franța ("ipsa quasi obliterata atque obsoleta eloquentia"*); poate dori să-l reînvie trăgându-l din mormânt ("atque ipsam eloquentiam diu sepultam in Gallis quodammodo renasci")? Este datorită lui, Clemente, Franța, care nu era inferioară în nimic altceva față de țările vecine, nu le mai este inferioară nici în elocvență Eforturile lui au eliberat puțin drumul ("viam diutius obseptam paululum aperui"**) Pe scurt, nevrând să se laude cu restaurarea în Franța a artei elocvenței, care era deja complet pierdută, Clemente consideră corect să-și ia credit măcar pentru ceea ce a trezit un interes pentru oratorie, care a fost neglijat și ținut în uitare pt prea lung: "Absit autem ut me reparatorem velim jactare perditae in Gallicis regionibus artis oratoriae, sed neglectae et intermissae jacentis et sopitae, in tenebrisque diutius sepultae, possum me sine jactancia excitatorem quodammodo dicere"*** Ca și în răspunsul lui Clemente către cardinalul Pietramala, elocvența franceză în expunerea latină se bazează aici pe propria sa tradiție Dacă această tradiție includea în mod nedespărțit tehnica gramaticilor romani antici și spiritul creștin al sfinților părinți care au stăpânit-o, atunci chiar spiritul maeștrilor elocvenței latine ar fi gata pentru o astfel de unire Se putea prevedea că datorită culturii morale ce i se cerea oratorului, elocvența lui Cato cel Bătrân și a lui Quintilian ar putea intra în elocvența creștină Faptele susțin această ipoteză Cine este un orator roman? O persoană care servește bine și este capabilă să-și controleze bine vorbirea: "vir bonus dicendi peritus" **** Și, după cum notează Clemente, "Fii atent la ceea ce pune exact la începutul propriilor caracteristici: aceasta nu este capacitatea de a controla bine vorbirea, ci bunătatea unei persoane " Să lămurim: el și-a fixat în minte "vir bonus" în locul în care este determinat genul întregii sale caracteristici, pentru că pe aceasta se sprijină elocvența Scoateți fundația de sub casă și toată casa se va prăbuși; privați vorbitorul de calitatea de "o persoană care slujește binele" - și în zadar îi veți atribui restul calității Capitolul X Revenirea literaturii laice și rezultatele filozofiei Evului Mediu bunătate, pentru că acum nu i le dai, căci nu le mai poate primi Pentru a completa definiția anticilor, să spunem simplu: un orator este un creștin care poate vorbi Și din moment ce Spiritul suflă oriunde vrea, este de neînțeles de ce vorbitorii pot fi doar în Italia Acesta aparține remarcabilul argument formulat "ad Cardinalem"* cu privire la eroarea italianului, care avea să influențeze ceea ce a rămas din preot cardinalului Într-adevăr, un cuvânt permite nu numai să definească pe deplin, ci chiar să concretizeze principala preocupare care i-a condus pe acești francezi la elocvență: predicarea Salutati a vorbit ca un artist, sensibil la frumusețea dumnezeiască a psalmilor lui David și a pildelor lui Hristos, Clemente se gândește mai ales la suflarea Duhului, care i-a făcut pe profeți elocvenți Scrisoarea sa către Martín de Calaio arată clar unde se află sursa lui de elocvență Nu fără motiv Duhul Sfânt a coborât asupra apostolilor sub forma unor limbi de foc Acolo unde Înțelepciunea divină umblă mai întâi, urmează elocvența Nu a spus Augustin că elocvența este însoțitoarea Înțelepciunii ("pedissequam sapientiae")? Acest lucru nu este același lucru cu ceea ce a văzut Horațiu, chiar și în umbră și enigmă, când spune în a sa Știința poeziei (v - ): Ce nu vor ridica Cine a ales un subiect fezabil, El va dobândi atât vorbire frumoasă, cât și ordine clară ** "Potenter" ("fezabil"), explică Clemente, înseamnă "sapienter" ("perspicac", "înțelept") Înțelepciunea lui Dumnezeu dăruiește elocvența, sau, mai bine zis, și-o dă ea însăși, căci are nevoie de ea ca o slujitoare (hujus anticae famulatu indiget sapientia)*** Marcianus Capella a avut dreptate când a cerut căsătoria dintre Mercur și Filologie, dar s-a înșelat simbolizând elocvența de către Mercur, adică un bărbat, căci elocvența nu trebuie să fie capul Înțelepciunii: este Înțelepciunea, capul elocvenței Sf Augustin a spus-o mai bine: Paraclisul, fără a-și însuși elocvența (elocvența) titlul de soție, i-a atribuit doar titlul de slujitoare, sau de slugă Acest lucru îi face și meritul și o mare onoare Căci Înțelepciunea are mulți alți slujitori, dar niciunul de care ea are nevoie atât de mult și care o slujește atât de necruțător: "Sed unam tamen eloquentiam singulariter et prae caeteris ancillam habere dicit, individua sibi societate conjunctam, quia illius ministerio et * maxime indiget et maxime utitur, cum absque illius adminiculo sua salutaria opera, suaque in hominum salut, profectu atque aedificatione nequeat vota expiere"**** De aici rezultă clar că principiul "eloquentia ancilla theo-logiae ****** înlocuiește principiul scolastic "philosophia ancilla theologiae" ****** în fața ochilor noștri Dacă pur și simplu răsfoim Corespondența Clémange, vom observa sfatul repetat de multe ori: nu preda - predică! Este deosebit de util să citiți Liber de studio theologico, o carte despre educația teologică, scrisă de Clemente ca răspuns la o întrebare adresată de licențiatul în teologie Jean de Piedmont: "Ar trebui să-mi iau un doctorat?" Pentru ce? întreabă Clemente - A invata? Nu este nimic mai bun decât să faci asta, atâta timp cât nu ești forțat să predai în spiritul potrivit Hristos însuși nu a făcut nimic altceva în timpul vieții sale și asta înseamnă să-l imiteți în învățătura voastră, dar, în același timp, trebuie să predați ca el Prin urmare, teologul sau predicatorul, întrucât sunt unul și același ("haec enim pro eodem habeo")*******, va trebui să acționeze "ad imitationem Christi qui, ut legimus, coepit facere et docere" ( Faptele j :i)******** ț este primul să acționeze, apoi să vorbească și să nu vorbească pentru a se pierde în subtilitățile vorbirii, așa cum fac atâția teologi care nu cunosc Scriptura sau o întorc într-o batjocură De ce să fii surprins când teologia plastică ("plerosque scholas-ticos" *) nu hrănește și încălzește sufletele? Ea nu vorbește cu inima, ci cu mintea Aceasta înseamnă că pentru a salva suflete, inima trebuie să se schimbe Un medic care tratează bolnavii este mai util decât un profesor care știe doar ce să spună în școala lui De aceea, Clemente crede, contrar părerii lui Henric de Gent, că predicarea este mai valoroasă decât învăţătura Așa era, până în anul , grija profundă a celui care, în zilele de entuziasm, trezise elocvența neglijată și parcă îngropată în Franța Este destul de clar în ce spirit și în ce scopuri a făcut-o Oricât de important ar fi exemplul lui Clemente, nu ne permite să tragem concluzia că toți francezii - iubitori de literatură, care se puteau regăsi la sfârșitul secolului al XIV-lea - au citit Cicero și Vergiliu pentru a-l imita mai bine pe Iisus Hristos Nimeni nu avea o evlavie - dacă nu la fel de sinceră, atunci cel puțin la fel de serioasă - dar, în general, erau mai puțin străini de spiritul lui Nicolas de Clemente decât credeau și despre care vorbeau Jean de Montreuil - chiar și el este un produs pur al poporului francez În cursul unei cariere pline de onoruri și venituri, i-au fost încredințate mai multe ambasade regale, iar călătoriile în străinătate i-au dat motive să se simtă la fel de mulțumit de Franța, precum Petrarh a fost mulțumit de Italia În timpul a două misiuni la Roma ( , ), a reușit să facă cunoștință cu mai multe scrisori italiene pe care le cunoaștem deja: Leonardo Bruni era secretarul papei, iar Jean de Montreuil nu a putut să nu se întâlnească cu el A fost primit amabil, dar ar fi trebuit să vedem cum inițiații l-au călcat pe acest "candidat la cultură" Acceptă-l cu bunăvoință, i-a scris Bruni lui Niccolo Niccoli, dar dacă este necesar să măcelești victima pentru a-ți capta prietenia, el va fi măcelărit cu o pedanterie de care el însuși nu va suferi deloc ("cujus ipse non omnino est expers") Așadar, pentru ei, Jean de Montreuil a rămas o variantă neplăcută Revenirea literaturii în Franţa Varom Îndreptat către literatură datorită influenței lui Gontier Cohl, a ieșit dintr-un mediu universitar parizian, a scris un eseu "Despre fapte și evenimente de neuitat din viața francilor" ("De gestis et factis memorabilibus Francorum") și un foarte mic cartea "Viața lui Carol cel Mare", care, deși numai pentru stil, s-ar prefera doar cartea cu același nume a lui Einhard Admirator al lui Salutati, pe care l-a supraviețuit cu doisprezece ani, Montreuil era departe de a se compara cu el în genul epistolar - cu excepția faptului că nu-i plăcea mania lui Salutati de a-și umple scrisorile cu atâtea citate clasice cât își putea aminti și chiar mai mult Era un diplomat, atât de bine înzestrat cu venituri ecleziastice și cu beneficiari, încât s-a declarat sătul de ei - acest lucru nu l-a împiedicat însă să le ceară altora - și să lupte doar pentru cultura latină Totuși, și el era un om ecleziastic, profund interesat de reforma și unitatea creștinismului, la fel ca însuși Nicolas de Clemente, pe care îl admira Leonardo Bruni a calculat corect Jean de Montreuil a ajuns în Italia dintr-o altă lume Mișcarea umanistă din Franța, care, după cum vom vedea, continuă în secolul al XV-lea, izvorăște din propriile sale izvoare, izvoarele Evului Mediu și, prin urmare, trebuie să rămână mult timp umanismul teologilor Guillaume Fische a devenit celebru după Clemente pentru că a fost primul care a trezit elocvența adormită în Franța Dar el îi va prezenta lui Bassarion Retorica sa ( ) "ca opera unui teolog sedus de farmecele unei provincii străine și îndurat la milă de neajunsurile proprii, și din acest motiv numit imprudent să-l guverneze pe cel dintâi, dar niciodată încetând să predea Sfânta Scriptură chiar în acest moment" După Fiche a mai existat și Robert Hagen (d ) al Ordinului Fraților Sfintei Treimi și Răscumpărarea Captivilor, al cărui general suprem în , iar în Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filosofiei evului mediu și-a pregătit noua Cartă Hagen scrie un tratat în apărarea Imaculatei Concepții, iar acest impecabil călugăr nu se mulțumește cu apartenența la ordinul ispășirii captivilor - el însuși eliberează mulți membri de acesta Iată doi profesori - un italian și un francez: Gregorio da Chipa di Castello și Guillaume Fiche Mai târziu, Fische și-a continuat munca în deplină singurătate, dar să nu credem că acest lucru s-a datorat înclinației sale către păgânism Hagen nu are încredere în filozofi ("a philosophorum gentilium studio arbitror esse declinandum" *), se arată îngrijorat de succesul de care Platon s-a bucurat atunci datorită lui Ficino, iar pentru el însuși își dorește puțin, în special, să-l salute în pe Cornelius Girard Aurelius și să obțină o exprimare fără cusur a sensului Scripturii în limba latină foarte bună: "integre de scripturis divinis sentire, et quae recte sentis, pure latineque dicere"** În , Hagen a primit pentru lucrarea sa "Rezumatul originii și faptelor francilor" ("De origene et gestis Francorum Compendium") o scrisoare de la Universitatea din Paris; a fost prima lucrare tipărită de tânărul Erasmus Nu numai, așa cum spun mulți, Guillaume Fiche, Robert Haguin și prietenii lor "au absorbit prea multă educație teologică: încrederea în renașterea studiului clasicilor antici ar fi trebuit să le producă încrederea în renașterea naturii căzute"; dar, până la urmă, tocmai preocuparea pentru corectarea naturii căzute a fost cea care le-a inspirat dorința de a reînvia studiile clasice, în care au urmat doar opera lui Nicolas de Clemente, care a dezvoltat ideile lui Ioan de Salisbury, St Bernard, Alcuin, Beda Venerabilul și Sf Augustin LITERATURĂ Gerrit Groot: Mulder Wilhelm Scrisorile lui Gerard cel Mare Anvers, ; cp : Kempis Thomas A Viaţa lui Gerard cel Mare H Opera omnia Köln, Petr Bersiuir: Petri Berchorius din Pictaven, OrdinisB binecuvântat Opera omnia Coloniae, , vol - ; Pannier L Notice biographique sur le benedictin Pierre Bersuire, premier traducteur français de Tite-Live H Bibliotheque de l'Ecole des Chartes, , v , p - ; Julleville Petit de Pierre Bersuire, Revue des Cours et Conferences, , v l, p - Jerson și Umanismul: Thomas A Viața și lucrările lui Ioan Monstrul P , ; Coville A Gontier et Pierre Col et l'humanisme en France au temps de Charles VI P , ; contele A Jean de Montreuil și cancelarul Gerson P , Nicholas de Clemange: Opera omnia, ed Lydius JM Ludguni Batavorum (Den Haag), ; Carte de studiu teologic H Tir cu arcul d ' Un depozit de scriitori antici P , , v , p - ; Coville A Le Trăite de la ruine de l'Eglise de Nicolas de Clamanges et la traduction franțaise de P , Fish and Gagen: Renaudet A Prereforme et humanisme à Paris pendant les premieres guerres d'Italie ( - ) P , ; Simon Franco Guillaume Fichet a replicat și umanist Torino, CONCLUZII MINTE MEDIEVALĂ Multe descoperiri și multe eforturi răbdătoare vor fi încă necesare dacă vrem să putem, fără teama de greșeli grave, să rezumam gândirea medievală Totuși, ni se pare că lucrările acelei epoci, deja adunate de pretutindeni, ne permit să respingem în sfârșit niște iluzii care multă vreme au fost considerate adevăruri evidente În primul rând, s-a dovedit a fi fals că Evul Mediu poate fi definit pur și simplu ca o eră de absorbție și asimilare intelectuală, toate eforturile cărora au fost îndreptate spre descoperirea capitalului acumulat de antichitate Desigur - iar faptele ne amintesc constant de acest lucru - este imposibil de înțeles și chiar de imaginat Evul Mediu Rezultatele gândirii medievale filozofie fără filozofie greacă veche Aristotel, Platon și neoplatoniștii au educat și reeducat gândirea umană Fiecare descoperire a operelor lor și fiecare traducere care a fost făcută din ea au fost echivalente pentru oamenii din Evul Mediu cu descoperirea unei lumi noi Așadar, filosofia medievală, care presupune, în primul rând, cel puțin asimilarea inițială a filozofiei grecești, era ea însăși altceva și mult mai mult Primul lucru care îi aparține în sensul propriu și pe care mulți caută nu atât să-l dispute, cât să-l reproșeze Evului Mediu, este formarea scolasticii, a cărei varietate cea mai perfectă este tomismul De la începuturile patristicii până la sfârșitul secolului al XIV-lea, istoria gândirii creștine este o istorie a eforturilor continue de a arăta armonia rațiunii naturale și a credinței acolo unde există și de a o realiza acolo unde nu există Credința și rațiunea - cele două teme pe care se va construi întreaga istorie a gândirii medievale - au fost date de la început și au fost acceptate fără obiecție de toți filozofii medievali de la Scotus Eriugena la Sf Thomas Încă de la început, dogma a fost stabilită ca un fapt, iar rațiunea i-a stat în fața ca o forță cu care trebuia socotită Rațiunea era atunci înțeleasă doar ca dialectică aristotelică în acea parte a ei care a fost descoperită, și uneori chiar doar gramatică, căci încercarea lui Scotus Eriugena a dat naștere la mai mulți oponenți ai speculației metafizice a speculației decât imitatorii ei Doar două soluții au fost considerate atunci posibile: fie o separare radicală, fie o fuziune completă a acestor două moduri de cunoaștere și cunoașterea pe care le datorăm Fie trebuie să ne ținem de Apocalipsa, caz în care nimic nu ne obligă să căutăm altceva, căci numai mântuirea este importantă, iar Revelația conține tot ce este necesar pentru aceasta, fie trebuie să admitem că cele două sfere ale cunoașterii se suprapun și se poate oricând în cele din urmă ajunge la intelegand ceea ce crezi Într-adevăr, și în ciuda încăpățânării unei direcții constant ostile filozofiei, a fost a doua soluție care părea să-i fascineze pe gânditori din ce în ce mai mult pe măsură ce se apropia secolul al XIII-lea La St Anselm, ca și Abelard, are încredere în eficiența și binefacerea cercetării raționale fără limite; ei nu găsesc nicio inconsecvență, ci, dimpotrivă, văd doar avantaje în a permite minții să pătrundă adânc în toate tainele credinței și să le justifice Și abia la începutul secolului al XIII-lea au început să înțeleagă că rațiunea se manifestă ca ceva mai mult decât o simplă metodă abstractă, deoarece aristotelismul arab a descoperit capacitatea esențială de a da o viziune asupra lumii care este incompatibilă cu credința și a subliniat problema relaţiei dintre credinţă şi raţiune în toată complexitatea ei De atunci a devenit dificil și nici măcar de dorit să sacrifice rațiunea credinței, dar a fost la fel de imposibil să le consideri proporționale; este clar că raţiunea, lăsată în sine, nu va veni nicăieri decât la dogmă, sau cel puţin nu va merge prea departe Deci, pentru oamenii secolului al XIII-lea, aristotelismul avea valoarea unui experiment decisiv; dar dacă s-a dovedit imposibil fie să izolăm rațiunea de credință, fie să le confundăm, atunci era necesar să se facă distincția între ele și să se armonizeze una cu alta - să se armonizeze rațiunea și credința Din astfel de eforturi s-au născut marile sinteze scolastice La prima vedere, se pare că filosofia scolastică este responsabilă de supunerea îndelungată a minții unei sarcini care nu este sarcina ei Cel puțin raționalismul limitat în exterior al lui Albertus Magnus sau St Toma este o abatere de la poziția mai naivă, dar mai deschisă a secolelor anterioare Cu toate acestea, să fim atenți, deoarece acest lucru este doar "în exterior" Dacă Sf Anselm și Peter Abelard nu au impus nicio restricție privind utilizarea cuvântului "motiv", nu s-a datorat atât unei conștientizări profunde Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filosofiei evului mediu rolul minții, cât din cauza reală ignoranță a adevăratei sale valori Învățați, de exemplu, de Aristotel, Avicena și Averroes, ei puteau vedea la fel de clar ca Albert cel Mare și Sf Thomas, că poate exista un concept rațional al Universului, străin oricăror construcții creștine; atunci nu și-ar fi imaginat niciodată că mintea ar putea găsi peste tot - în afara ei și în sine - indicații, sugestii, argumente despre Treime sau Întrupare Ceea ce le lipsea acestor filozofi era tocmai dovezile lui Aristotel "Fizica" și "Metafizica" dovedesc prin experiență că mintea, lăsată la sine, poate să cunoască sau nu De aceea, apropo, scolasticii au manifestat un interes viu pentru discutiile despre invatatura lui Aristotel; ceea ce Aristotel învață sau poate face din el un profesor și ceea ce nu învață și ceea ce nu îl poate face să devină profesor, determină în mod egal două sfere - una care poate fi doar cunoscută, sau una care poate fi doar crezută Astfel, restricțiile impuse utilizării rațiunii în domeniul teologiei de către Sf Toma mărturisește un progres decisiv în cunoașterea propriilor posibilități ale rațiunii: dacă le interzice teologilor să dovedească dogma Treimii sau crearea lumii în timp, aceasta înseamnă că știe ce este o dovadă De aici devine clar de ce, începând cu secolul al XII-lea, gânditorii Evului Mediu au adoptat diverse direcții divergente, pe care, după cum am văzut, le-au urmat și care sugerau fie acceptarea lui Aristotel în interpretarea lui Averroes ca expresie a naturalității raţiunea şi separarea raţiunii de credinţă, ceea ce au făcut Averroişti; fie să susțină dogma ca atare, și să nu ceară motivul confirmării probabilistice, care este întotdeauna contestată de protervus (aroganța) nominaliștilor; sau, în sfârșit, transformă învățăturile lui Aristotel într-un set de metafore, transformând sensul primului său principiu, pe care Sf Toma d'Aquino Acum ar merita să ne întrebăm de ce scolasticii nu au fost pur și simplu interesați de dogmele extrase din Apocalipsa și de ce au impus minții această sarcină ingrată de a fundamenta, dacă nu credința, măcar de introducere în ea Pentru a înțelege acest lucru, trebuie să ne amintim că filosofia de-a lungul istoriei sale a apărut ca o încercare de interpretare rațională a universului A explica schimbarea sistemelor filozofice, a căror istorie este un spectacol uimitor, numai prin evoluția continuă a minții umane este o greșeală destul de comună Este adevărat că mintea umană se maturizează, este conștientă de aspirațiile și resursele sale, iar această bogăție interioară este unul dintre factorii esențiali care determină restructurarea constantă a marilor sisteme de idei Dar pe lângă această cauză a schimbării, conținută în conștiință, mai există o alta, conținută în lucruri Nu mai puțin profund și radical decât gândirea dependentă de el și aplicată ei, Universul își schimbă aspectul și chiar, parcă, conținutul Într-adevăr, reflecția filozofică, oricât de abstractă ar fi, nu poate crea realitatea pe care pretinde că o explică din nimic Așadar, universul în care suntem plasați din momentul nașterii noastre nu este doar o sursă de senzații - este determinat și de ideea pe care epoca noastră și mediul nostru caută să ne impună în legătură cu acesta O persoană din secolul al XX-lea nu s-a născut în aceeași lume ca o persoană din secolul al XII-lea, dar a fi născut în secolul al XII-lea ca creștin sau în același secol ca hindus înseamnă să te naști, așa cum ar fi, în două Universuri diferite Oricât de liberă ar fi gândirea filozofică și oricât de adâncă ar trebui să lase amprenta pe care trebuie să o lase asupra înfățișării lucrurilor, această gândire începe întotdeauna cu un act de supunere: se mișcă liber, dar în interiorul lumii date Această afirmație, care este valabilă pentru orice epocă filozofică, inclusiv pentru a noastră, este testată într-un mod foarte evident, atunci când Rezultatele gândirii medievale Da, vorbim despre filozofia occidentală a Evului Mediu Dacă astăzi reflecția filosofului nu poate decât să afecteze rezultatele cele mai generale ale științelor istorice și sociale, în Evul Mediu nu putea afecta altceva decât Revelația, a cărei expresie finală este dogma Lumea dată imediat, care este lumea științei pentru noi astăzi, era atunci lumea credinței Universul a fost prezentat ca fiind creația unui singur Dumnezeu în trei Persoane Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu, născut și necreat, consubstanțial cu Tatăl, S-a întrupat și s-a făcut om pentru a ne mântui de păcatul lui Adam La rândul său, omul căzut trebuie să fie tovarăș în lucrarea mântuirii, să asculte de poruncile lui Dumnezeu și de Biserica lui Dumnezeu, pentru a evita distrugerea veșnică și pentru a se bucura pentru totdeauna de fericirea cerească pregătită pentru cei aleși Această perspectivă largă, îmbogățită și rafinată de munca minuțioasă a sfinților părinți, a fost pătrunsă în toate mințile în Evul Mediu În consecință, în acea epocă, realitatea era direct percepută și gândită ca religioasă Ceea ce trebuia înțeles și explicat, atât vizibil, cât și invizibil, erau hotărârile consiliilor cu privire la lume, la om și la destinele lor; acesta este faptul important şi decisiv dacă vrem să explicăm caracterul religios al marilor sisteme medievale Dar în același timp că unul dintre aspectele cele mai esențiale ale gândirii medievale a fost scufundarea ei în sine, a mai existat un aspect în care ni s-a adresat De îndată ce te întrebi în ce domenii și în ce măsură Evul Mediu a pregătit viitorul, care include prezentul nostru, atunci treci în mod conștient dincolo de limitele istoriei pure Apoi judecățile pe care le facem despre prezent, parcă, se întorc în trecut: astfel, doi martori, recunoscând aceleași fapte, vor evalua influența pe care o poate avea un anumit gânditor al secolului al XIII-lea asupra minții timpului nostru , în moduri diferite: unul ca excelent, iar celălalt ca dăunător Prin urmare, Evul Mediu rămâne pentru noi, parcă, un semn de contradicție Obiectul admiraţiei recunoscătoare, adus de unii la cult, este în acelaşi timp şi obiectul indignării sincere, care se exprimă în ziare, la şedinţele electorale şi în programele unor partide politice Această situație nu este specific franceză "Dark Ages" vezi "Middle Age" * - scris în dicționare în limba engleză; dacă cineva este caracterizat de cuvântul "dunce" **, înseamnă "persoană plictisitoare" ***, cu alte cuvinte, "cap prost", ca Duns Scotus Nimeni nu vrea nicio clipă să elimine această disonanță și discordie, dar însuși faptul existenței lor demonstrează că suntem încă legați de Evul Mediu prin legături destul de puternice La fel, ei nu se ceartă cu privire la hitiți Este clar că secolul al XIII-lea este încă un trecut viu În primul rând, acest lucru se aplică pe deplin teritoriilor în care catolicismul continuă să trăiască A spune că omul modern intră imediat în universul științei este întotdeauna adevărat, dar adesea în sensuri diferite Viziunea științifică asupra lumii, cu care școala îl obișnuiește acum pe copil în toate țările civilizate, nu elimină viziunea lui religioasă, așezată cândva în bisericile Evului Mediu Aceste două abordări pot, în unele minți, să se opună, iar în altele să fie de acord, mai ales că problemele pe care le pune știința nu sunt problemele pe care le rezolvă religia Oricum ar fi, existența Bisericii Catolice și răspândirea ei largă în lume este un fapt și oriunde este prezent catolicismul, învățăturile teologice ale sfinților părinți, inclusiv cele din Evul Mediu, sunt prezente și funcționează, fiind regulile gândirii și ale vieții pentru milioane de oameni ai secolului XX Direct sau nu, catolicul modern moștenește prin drept de naștere imensa bogăție de sentimente și idei care s-a acumulat de pe vremea Sf Capitolul X Revenirea literaturii seculare și rezultatele filosofiei evului mediu Iustin până la sfârșitul secolului al XIV-lea, și a cărui istorie, fără nicio exagerare, arată că nu a încetat să crească nici astăzi La urma urmei, nu este suficient să vorbim despre supraviețuire Teologia lor nu îi îngreunează pe catolici cu greutatea moartă pe care o poartă fără să-i cunoască originile Pentru ei, nimic mai viu și mai relevant, iar în ceea ce privește cunoștințele lor, o comparație în general a catolicilor din secolul al XIII-lea cu catolicii din zilele noastre nu va fi, poate, în favoarea primilor Dacă adăugăm că teologia sfinților părinți și profesori funcționează și în afara Bisericii Catolice, că Biserica Anglicană, de exemplu, nu are practic alta și că calvinismul și nenumăratele secte sunt încă parțial în zona de influență, atunci vom va trage cu siguranță o concluzie decisivă : dacă din Evul Mediu nu ne-ar mai rămâne decât învățături teologice, atunci gândirea medievală ar continua să fie o forță socială enormă și una dintre dominantele civilizației noastre de astăzi Dar Evul Mediu a lăsat nu numai teologia: tendințele teologice înseși s-au hrănit din propoziții pur raționale, ceea ce este relevat de istoria filozofiei în sensul propriu al cuvântului Dacă această integrare a filosofiei cu scrierile teologilor a fost cauza înapoierii sau a progresului ei, sau dacă teologia a dat, în cele din urmă, filosofiei descoperirile ei, a fost mult dezbătut, fără a ajunge la un acord "Filosofia a dat mult religiilor", a spus Oreo, "nu le datorează nimic" Poate, dar aș vrea să am dovezi și, în plus, problema este mult mai complicată Pentru a afla dacă pozițiile filosofice ale Evului Mediu (cel puțin unele dintre ele) au adăugat cu adevărat ceva la moștenirea filosofiei grecești antice, ar trebui să ne întrebăm: este filosofia modernă o continuare a filosofiei grecești, presupunând că Evul Mediu nu a exista deloc? Aceasta este o întrebare uriașă la care nu se poate răspunde în această carte, dar de la care se poate concluziona cel puțin să citească că starea de lucruri a fost uneori simplificată la limită Dacă - ceea ce nu poate fi pus la îndoială - cartezianismul a fost o revoluție filozofică, atunci nu a fost în acest sens Decalajul care se presupune că se vede între Evul Mediu, plin de teologie fără filozofie, și lumea modernă, ocupată doar cu filozofie fără teologie, corespunde doar înfățișării exterioare Singurii filozofi moderni care au eliminat radical teologia sunt cei care au eliminat și metafizica, dar unii dintre ei, în special Kant și Comte, s-au întors la teologie în moduri indirecte Cât despre cei care, dimpotrivă, s-au străduit după metafizică, au susținut-o sau au restaurat-o, toți au trebuit să construiască o teologie naturală, așezându-se pe același pământ, care din secolul al XII-lea până în secolul al XIV-lea a fost proprietatea indivizibilă a filozofului și teologului Dacă Evul Mediu abundă de teologi-filozofi, nu lipsesc teologi-filozofi în lumea modernă Într-adevăr, nimeni nu a văzut granițele dintre filozofie și teologie, s-a întrebat însuși Oreo, și este posibil să se afirme că există așa ceva? Da, ele există, dar fiecare graniță este atât un punct de control, cât și o linie de despărțire Teologia se poate dispensa de disciplinele filozofice, spune Sf Toma în "Rezumatul teologiei" (I, , ad m), căci nu își trage principiile din ei, ci de la Dumnezeu, dar îi este convenabil să folosească principiile filozofiei Dar cum s-ar folosi filosofia de principiile teologice dacă, în virtutea faptului că este servită de acestea, ea încetează să mai fie filozofie din cauza a ceea ce folosește și, prin urmare, încetează să existe? Când Descartes spune că "a crezut întotdeauna că există două întrebări fundamentale - despre Dumnezeu și suflet - printre cele care trebuie dovedite prin argumentele filozofiei mai degrabă decât prin teologie"*, el, la rândul său, stabilește și o graniță Dar este aceeași graniță, oh Rezultatele gândirii medievale pe care Sf Thomas Și Descartes este de aceeași părere, căci pentru Sf Pentru Toma, ca și pentru Descartes, existența lui Dumnezeu și nemurirea sufletului sunt probleme esențial filozofice Așadar, filozoful și teologul se ocupă de aceleași probleme, le tratează prin aceeași rațiune naturală, iar dovezile lor diferite nu fac decât să confirme concluziile identice Cineva va obiecta: cu siguranță, dar unde e vorba de filozofie, St Toma filosofează ca un creștin Acest lucru este adevărat, dar și Descartes El scrie: "În ceea ce privește sufletul, deși mulți consideră că studiul naturii lui este dificil, iar unii chiar îndrăznesc să afirme că, conform argumentelor minții umane, el piere odată cu trupul, iar concepția opusă este bazat doar pe credință, cu toate acestea - din moment ce Sinodul Lateran, ținut sub Leon al X-lea, la a opta sesiune, a condamnat astfel de opinii și a ordonat clar filosofilor creștini să infirme astfel de argumente și, pe cât posibil, să dezvăluie adevărul - nu am ezitat să abordați acest subiect în această lucrare "* Când Meditațiile sale se abat de la cerințele Conciliului, acest "filozof creștin" trece linia în cealaltă direcție A construi preambule de credință pentru teologie, chiar dacă filozoful este Descartes, este opera teologului Ar fi util să extindem disputa luând în considerare însuși conținutul metafizicii moderne La întrebarea: "Filozofia modernă, după filozofia greacă, a ajuns la concluzia că învățăturile teologice medievale, așa cum spunea, nu existau?" - se poate răspunde cu o altă întrebare: "Cine seamănă mai mult cu Dumnezeul lui Descartes, Pascal, Malebranche și Berkeley - Zeul lui Aristotel, Zeul Sf Paul, Sf Augustin sau Sf Toma d'Aquino"? Cu greu cineva va îndrăzni să-i întrebe pe istoricii filozofiei moderne dacă sunt siguri că teologia lui Occam nu a ajuns la Locke prin nominalismul său, iar prin Locke la David Hume; dar ei sunt este de neînțeles să explici metafizica lui Malebranche fără a rosti numele Sf Augustin Fără a le ascuți prea mult atenția, ei se vor ridica, fără îndoială, mai sus pe scara istorică, poate până în zilele noastre Dintre aceia dintre contemporanii noștri care își folosesc libertatea de gândire pentru a face învechite primele propoziții ale metafizicii tomiste și dintre cei care le folosesc pentru a justifica existența oricărei metafizici, cei mai "moderni" s-ar putea să nu fie cei pe care îi avem în minte Supraviețuiri obișnuite, spun ei; dar a supraviețui înseamnă a trăi: este singurul mijloc de a scăpa de moarte găsit până acum Nu este o coincidență faptul că unele dintre ideile care erau considerate caracteristice științei și filosofiei moderne au apărut în Evul Mediu Nu a fost o perioadă strălucitoare de dezvoltare a filozofiei, urmată de un lung declin Secolul al XIII-lea - epoca clasică a scolasticii - nu a fost apogeul urmat de o perioadă de declin Dar pornind de la problemele puse de această epocă în concordanță cu propriile sale cerințe, filosofii secolului al XIV-lea vor prezenta, cu un spirit de continuitate doctrinară clar tangibil, noi soluții la aceste vechi probleme Cu prețul unor eforturi continue, întreprinse de-a lungul mai multor secole și parcă condusă de un singur impuls, filosofia medievală l-a depășit pe Aristotel după ce și-a stăpânit învățătura și a pus bazele filosofiei noului timp Aceasta înseamnă că perspectiva istorică general acceptată provine dintr-o neînțelegere cu privire la ordinea reală a succesiunii doctrinelor Nimic mai fals decât a privi filosofia medievală ca un episod care și-a găsit desăvârșirea în sine, un episod care poate fi trecut în tăcere când descrie istoria ideilor Evul Mediu a devenit momentul apariției doctrinelor filozofice și științifice **, care, așa cum se spune uneori, păreau să depășească forțele acestei epoci; atunci a fost atât de intenționat Capitolul X Revenirea literaturii laice și rezultatele filozofiei Evului Mediu tipuri, forme care formează specii și alte abstracțiuni realiste; în cele din urmă, atunci s-a răspândit prima filozofie, eliberată de orice autoritate, chiar umană Deci povestea renașterii gândirii, care a înlocuit secole de somn, întuneric și amăgire, ar trebui atribuită tărâmului legendelor Filosofia modernă nu ar trebui să lupte pentru a-și apăra drepturile rațiunii împotriva Evului Mediu - dimpotrivă, condamnații de mijloc au câștigat aceste drepturi pentru aceasta; Secolul al XVII-lea, imaginându-și că a distrus opera secolelor precedente, nu a făcut decât să o continue Continuitatea dintre secolul al XIV-lea și secolele următoare, pe care o întâlnim pe pământul filosofiei în sensul propriu, este mai palpabilă în domeniul culturii Privită în ansamblu, istoria apare ca o curbă uriașă care a început odată cu cultura romană a artelor liberale, trece prin opera lui Sf Augustin, ajunge în Anglia pe vremea lui Beda Venerabilul și Alcuin, revine pe continent în secolul al IX-lea, supraviețuiește acolo până la ascensiunea ei în secolul al XII-lea, apoi, după o eclipsă pe care a trăit-o în secolul al XIII-lea, reapare mai întâi în Italia cu Petrarh, iar în curând în Franța cu Petru de Alya, Gerson, Clemente și adepții lor Zona acoperită de această cultură este tărâmul a ceea ce se poate numi civilizație occidentală și aproape toată se extinde la vest de limes germanicus (frontiera germană) A început să fie creat în anul sub împăratul Domițian și finalizat până la sfârșitul secolului al II-lea Această linie de fortificații a marcat limita extremă a avansului roman în Europa, iar ceea ce armatele romane nu au putut cuceri nu a fost niciodată îmbrățișat pe deplin de cultura romană Toate centrele de învățare până în secolul al XIV-lea au fost amplasate în limes germanicus, iar consecințele acestui fapt nu sunt încă pe deplin epuizate "Prin sufletul german, precum și prin pământul german", spune istoricul Hermann Hefele, "teiul sunt toate tot trece - sub același cer și în același spațiu psihologic; Realitatea romanică există în afară de realitatea germanică Cine nu recunoaște acum unitatea culturii romane de pe această parte a limesului roman? Și totuși, reunite în această unitate, ce varietate și ce bogăție de daruri suplimentare demonstrează! În secolul al IX-lea, irlandezul John Scotus Eriugena creează prototipul platonismului lui Berkeley În secolul al XII-lea, Spania este atât o barieră, cât și o punte între lumea islamului și lumea creștină Din secolul al XIII-lea, contrar a ceea ce cred atât de mulți istorici, gândirea anglo-saxonă s-a manifestat deja pe deplin în Robert Grosseteste și Roger Bacon, care îmbină inseparabil empirismul științific, utilitarismul și misticismul religios Italia prezintă cele mai bune roade ale gândirii sale în învățăturile teologice extinse ale lui Toma d'Aquino și ale Sf Bonaventura sau, ca în capodopera lui Dante, ridică la nivelul de geniu sensul amenajării și ordonării arhitectonice a ideilor: catedralele de piatră sunt franceze, dar catedralele ideilor sunt italiene Nemăsurat zel de muncă, preocupare pentru informații enciclopedice și în același timp exhaustive, care sunt prezentate în lucrările lui Albert cel Mare, unde misticismul se naște direct din masa de fapte adunate, acestea sunt caracteristicile Germaniei În cele din urmă, Franța iese din Evul Mediu, creată după chipul și asemănarea scolasticii, pământul ales al căruia ea a devenit În secolul al XIII-lea, de la Paris, mama universităților europene, Franța răspândește în întreaga lume adevărul comun care întemeiază și definește creștinismul; Franța a fost pentru totdeauna impregnată de visul mesianic al unei umanități organizate și păstrate prin legăturile pur inteligibile ale unicului adevăr Chiar și astăzi, ea a păstrat încă din Evul Mediu o convingere profundă că oricare Rezultatele gândirii medievale - sistemul social se bazează pe un sistem de idei Așa cum doctrina de partid este însăși unitatea partidului, tot așa unitatea tuturor oamenilor poate fi stabilită numai prin acordul tuturor minților Vechiul vis al Universității din Paris, care a fost odinioară universitatea Bisericii, încă se cuibărește în mintea fiecărui francez: să gândească adevărul pentru întreaga omenire, care se formează sub singura limitare pe care o impune acceptarea adevărului aceasta De aici, de altfel, tendința noastră înnăscută spre abstracție, spre a priori raționamentul, la claritatea logică, și obiceiul nostru, destul de surprinzător pentru mințile anglo-saxone, de a ne guverna conduita pe baza unor principii abstracte, în loc să ne supunem cerințelor faptelor Pentru orice gândire occidentală a-și ignora propriul Ev Mediu înseamnă a se ignora pe sine Nu este suficient să spunem că secolul al XIII-lea este în fața noastră: este în noi și nu vom scăpa de istoria noastră negând-o, așa cum o persoană nu poate fi despărțită de anii precedenți ai vieții, uitându-și trecutul S S Neretina Etienne Gilson: o nouă privire asupra unei vechi moșteniri Numele lui Etienne Gilson ne este cunoscut de mult timp și nu numai medievaliștilor, specialiști în Evul Mediu Cu toate acestea, până de curând, lucrările lui Gilson au fost traduse puțin și despre el s-a scris și mai puțin Prin eforturile lui R A Galtseva, a fost publicată colecția de rezumate "E Gilson's Works on Cultural Studies and the History of Thought" ( ), au fost publicate mai multe traduceri, de exemplu, în colecția "Teologie și cultură" (Kiev, ) ) Cartea mică a lui Gilson "Filosoful și teologia" (Moscova, ) a rămas de fapt fără atenție, deși este autobiografia sa filozofică Se poate spune chiar că până acum filozofii și istoricii noștri medievali au folosit adesea cărțile lui Gilson ca cărți de referință, fără să se gândească mereu la conceptul său Și este destul de rigid, lipsit de rotunjime și vag Și numai anul poate fi numit "anul lui Gilson" în Rusia: almanahul "Verbum" este dedicat în întregime lui Etienne Gilson, conține o traducere a capitolului despre Toma d'Aquino din lucrarea lui E Gilson "Istoria Gândirea creștină în Evul Mediu" și un articol de O E Dushin "Etienne Gilson: "Soarta și fapta" ; în anuarul "Facultatea de Filosofie" a publicat articolul meu "Aventurile minții comentatoare" ; se anunță publicarea unei colecții în trei volume a Aleșilor săi, al cărui prim volum este Tomismul Introducere în filosofia Sf Thomas d'Aquino" a fost publicat recent Aici oferim cititorilor lucrarea sa extinsă "Filosofia în Evul Mediu" Etienne Gilson, în toate scrierile sale, este în primul rând un filozof Un filozof cu o direcție foarte definită este un tomist Convingerea corectitudinii acestei filozofii a fost îndurată de-a lungul vieții sale lungi ( - ) S-a născut la Paris, a studiat la Colegiul Catolic, apoi la Sorbona, care din cetatea pozitivismului din primul deceniu al secolului XX transformat într-un centru de cercetare liberă (inclusiv religioasă), unde neobișnuit verbum Emisiune Moștenirea Evului Mediu și a culturii moderne SPb , Facultatea de Filosofie Anuar Nr Vezi despre aceasta în postfața lui S S Averintsev "Între filosofia medievală și realitatea modernă" la cartea "Tomismul Introducere în filosofia Sf Toma d'Aquino" (M , ) Etienne Gilson: o nouă privire asupra unei vechi moșteniri Filosofia lui A Bergson s-a bucurat de o mare autoritate Și deși profesorul direct al lui Gilson a fost L Levy-Bruhl (care a sugerat ca studentul să afle particularitățile gândirii lui Descartes asociate cu scolastica, ceea ce a dus la interesul profund al lui Gilson pentru Summa Theologia a lui Toma d'Aquino), influența "magică" asupra lui , precum și pe alții contemporani săi, Bergson a fost cel care a redat-o Ideea de "evoluție creativă" era obișnuită în filosofia franceză la acea vreme Dar a clarificat și multe puncte importante din filosofia medievală, bazate pe ideea de creație În ciuda faptului că Gilson și-a dedicat majoritatea studiilor filozofiei medievale, ceea ce îi permite să fie numit istoric al filosofiei, a fost un filosof prin excelență Căci cu el nu se poate separa opera filozofică de cea istorico-filozofică Istoricul filosofiei este, până la urmă, un istoric, deși de un fel aparte Dacă presupunem că studiază în trecut doar căi filosofice, atunci nu este istoric, este, ca să folosim vechiul cuvânt, arhivar sau chiar cronicar Subiectul unui filozof este întotdeauna filosofia, oriunde și oricând se întâmplă, iar această filosofie este re-creată aici și acum, în corelație cu o altă gândire filosofică Filosofia medievală este cea cu care se corelează filozofarea lui Gilson Acuratețea corelației depinde de acuratețea lucrării istorico-filosofice Orice realitate abia atunci devine realitate dacă obiectele și lucrurile au trecut, așa cum spunea Augustin, prin "interiorul nostru" Cu alte cuvinte, intrăm într-un spațiu de vorbire special, în care lumea, înțelegerea lumii, conceptele sunt mereu reformate, unde cunoașterea este mereu nouă Când, în secolul al IV-lea, Ambrozie din Milano a propus excluderea ideii de cultură din tratamentul filosofic, identificând-o cu tradiția, a fost vorba tocmai de înțelegerea cunoștințelor ca noi Gilson vorbește despre lipsa de încredere a afirmației că, să zicem, secolul al XIII-lea este secolul lui Toma d'Aquino, iar secolul al XIV-lea este secolul lui Occam, adică școlile lui Toma sau Occam Astfel, el subliniază că fiecare filosof este unic, iar această originalitate, propria abordare, propria sa filosofare, a încercat să identifice în orice filosof, celebru, ca Boethius, puțin cunoscut, ca Richard de Mediavilla, sau necunoscut, ca Vital de Furnoch Însăși istoria filosofiei medievale Gilson arată că există probleme despre care se vorbește constant, de care oamenii se îmbolnăvesc, dar pe care nu le rezolvă niciodată Ele se pot intersecta unele cu altele, se pot însoți, dar nu pot fi închise odată pentru totdeauna, chiar dacă te bazezi pe o autoritate atât de puternică precum Dumnezeu În raport cu ei nu există altă experiență decât cea personală, în care se joacă întreaga filozofie "În actul de a filozofa întreaga filozofie este implicit reprodusă și reluată, adică toate actele de raţionament filozofic Prin urmare, unul dintre eforturile principale ale gândirii lui Gilson este de a arăta că Evul Mediu în sine are un puternic impuls filozofic unic După epocile în care această perioadă a fost exclusă din istoriile filosofiei "predominant" (fr ) dp Mamardashvili M K Despre conceptul de filozofie și noul cerc Nr S U S S Neretina phii, atunci se presupune că este în întregime teologie, sau aristotelism sau platonism corupt, sau pentru că este doar pragul unui nou timp, acesta a fost un act serios, pentru că până astăzi susținătorii unor astfel de opinii nu au dispărut Adesea gândirea filozofilor medievali este studiată doar pentru a dovedi că ei au transmis corect și competent studenților lor (cititori, ascultători) sensul învățăturilor lui Aristotel, de parcă ar fi suspectați de posibilitatea de a distorsiona intenționat esența problemei Mai degrabă, dimpotrivă: dacă ceva este supus unei analize minuțioase și subtile timp de mii de ani, așa cum a fost cazul gândirii lui Aristotel sau Platon, aceasta înseamnă că un nerv intelectual foarte important este atins și este nevoie urgentă de a înțelege esența problemei fie pentru a contesta această idee, fie pentru a găsi în sine oportunități pentru transformarea ei În perioadele de tranziție, gânditorii aduc întotdeauna în judecată vechea gândire, astfel încât, cu ajutorul criticii, cu ajutorul capacității de judecată, să se distanțeze de ea și să înțeleagă noul care nu se încadra în cadrul vechii minți Și dacă nu observăm întotdeauna un astfel de efort al lor, atunci aceasta este nenorocirea noastră, nu a lor "În primul rând", a scris Gilson, "trebuie să ne protejăm de distorsiunea perspectivei, care este aproape inevitabil în studiul nostru Dorința de a izola de lucrările teologilor elementele de filozofie, percepute de aceștia, duce la a da acestor elemente un sens pe care nu îl au în sistemele teologice din care sunt extrase Formula "Platonismul Părinților" duce la absurd dacă înseamnă că părinții au fost platoniciști Căci de fapt erau creștini, adepți ai religiei mântuirii prin credința în Iisus Hristos și deloc studenți ai filosofilor, pentru care singura mântuire posibilă era răsplata unui exercițiu sănătos al minții Dacă această formulă este legitimă, atunci într-un alt sens * Este adevărat că Părinții Bisericii au luat în mod deschis o poziție hotărâtă în raport cu diversele curente filosofice și că i-au deosebit între ele pe cele mai mult sau mai puțin îndepărtate și mai mult sau mai puțin apropiate de învățătura credinței creștine Dar, din anumite motive, rareori se întâmplă ca și acum un număr mare de filosofi să scrie lucrări dedicate, de exemplu, lui Descartes, Kant sau Hegel, dar este puțin probabil ca toți să poată fi numiți cartezieni, kantieni sau hegelieni Aceasta este, în general, experiența reproducerii întregii filozofii, luată ca punct central al învățăturilor lui Descartes, Kant, Hegel sau, să zicem, Toma de Aquino, pentru a-și forma propria, care este doar în prag, în ajunul în sine De aceea este atât de important să fii exact în reproducerea experienței altcuiva Cu toate acestea, consecvent de la monografie la monografie, de la seminar la seminar, de la manual la manual, analiza gândirii medievale trece încă prin aceleași rubrici ca în antichitate, prin aceleași concepte ca în antichitate, de parcă nu s-ar fi făcut nicio revoluție prin Revelație, nu s-a întâmplat, ca și cum tipurile de judecăți logice sunt încă caracterizate de o anumită ființă unică, și nu de Dumnezeu Creatorul Experiența reproducerii viziunii medievale asupra lumii la Gilson se dovedește a fi importantă pentru noi și în sensul că arată inutilitatea restaurării vulgare a credințelor creștine prin plantare set ed S Etienne Gilson: o nouă privire asupra unei vechi moșteniri facultăți teologice din universitățile inițial laice Această intenție a fost în Franța înainte de al Doilea Război Mondial Dar acum ni se pare Rămâne de sperat că, ca și în Franța, aceasta va rămâne o utopie, fie și numai din cauza acestei dificultăți Desigur, pentru a ne imagina gândirea creștină nu numai a secolelor IV-XIV, ci și modernă, s-ar părea că, în primul rând, este necesar să avem acel spațiu de viziune pe care îl dă credința în Cuvântul lui Dumnezeu Tocmai așa susțin oamenii cu adevărat religioși, crezând sincer că nu numai filosofii, care în activitățile lor se plasează mai ales în afara oricăror mărturisiri, ci orice necredincios nu se poate pune în locul credincioșilor, precum și invers Prin urmare, ei cred că, chiar și acolo unde punctele lor de vedere se intersectează, se intersectează întâmplător, gândurile lor au începuturi diferite și scopuri diferite, iar însăși existența unei astfel de intersecții indică faptul că pentru un filozof acesta este mai probabil "sfârșitul intelligo ut credam decât" începutul credo ut intelligam" Această abordare a afacerilor pare maximalistă Căci, pe de o parte, este în mod evident legat de ideea a două adevăruri, care a apărut în secolul al XIII-lea și, aparent, este încă valabilă El contribuie mai mult la închiderea gândirii medievale decât la descoperirea ei, căci, oricât de meticulos, inteligent și virtuos ar fi teologul care susține o astfel de concepție, el își continuă cercetările pentru inițiați Acest lucru, însă, a fost respins de gândirea medievală și, mai ales, de gândirea creștină timpurie, de exemplu, Augustin, pentru că avea drept scop infirmarea, admonestarea sau instruirea păgânilor - oameni care nu credeau și nu raționau așa cum cerea religia creștină, dar erau gata de dialog Dacă nu ar fi așa, nu ar avea rost nici respingerea, nici îndemnurile, și cu atât mai mult în instrucțiuni Și pe de altă parte, potrivit lui Gilson, "dacă concluziile sunt prezentate într-o formă filozofică, atunci în conformitate cu aceasta ar trebui evaluate Originea unui gând nu îi afectează în niciun fel demnitatea " Iar dintre contemporanii noștri, nu toți sunt creștini, nu toți sunt oameni religioși, mulți sunt chiar atei A-i priva de dreptul de a analiza textele medievale și de a nu le recunoaște capacitatea de a le înțelege corect este o aroganță de neiertat Este suficient să ne întrebăm de ce întreaga lume intelectuală a fost atât de afectată de ideea a două adevăruri proclamate în secolul al XIII-lea, dacă chiar înainte de secolul al XIII-lea toată lumea a transpus corect și destul de adecvat învățăturile lui Aristotel, pentru a înțelege: gândirea medievală, schilodit sub Platon și Aristotel în Renaștere, Iluminism și modernism, nu întâmplător a supraviețuit până în zilele noastre, pentru că era ceva în el care nu putea fi distrus nici de timp, nici de un pseudonim Chiar dacă o considerăm eclectică, așa cum se întâmplă uneori, atunci această opinie nu necesită atât de multă fixare, cât presupunerea unei baze foarte semnificative pentru o astfel de schimbare Gilson E Filosof și teologie P În cartea "Tomismul Introducere în filosofia Sf Toma d'Aquino" această carte este în mod eronat (p - ) numită "Filosofie şi teologie" (La philosophie et la theologie) Ibid S S S Neretina Care sunt lucrările semnificative ale lui Gilson și, în special, cartea oferită acum cititorului de limbă rusă? Primul lucru care o distinge este corectitudinea izbitoare atinsă datorită absenței oricărei tendințe Gilson uneori, poate în detrimentul înțelegerii teoretice, redă în detaliu punctele de vedere ale unuia sau altuia gânditor pe baza unei analize a uneia sau mai multor lucrări ale sale, dar această prezentare este exactă și convingătoare ("aproape de text") Această metodă de cercetare este fundamentală, deoarece exclude speculația și falsificarea Ca tomist hotărât, Gilson, totuși, subliniază în mod constant diviziunile intelectuale dintre gânditorii perioadei tomistă și post-tomistă, considerând că ideea nu este de a vedea în învățăturile lor un fel de nucleu unic, ci de a arăta că într-o situație de dezacord, adevăratul adevăr străluceşte mai tare filozofia Acolo unde nu există suficient material, urmează o notă că textele fie sunt pierdute, fie nu sunt citite (nu sunt traduse) și, prin urmare, este prematur sau nerezonabil să vorbim despre opiniile autorului lor Ceea ce este de remarcat aici este că, nefiind un "bufon", adică o persoană care exprimă idei "vocifere" care nu sunt întotdeauna confirmate de surse, Gilson, folosind o metodă atât de aparent banală (dar banală pentru munca unui mare volum), dezvăluie, pe de o parte, logica propriei gândiri, iar pe de altă parte, arată dificultățile de formare și înțelegere a propriei terminologii filozofice care se naște în creștinism Însăși această filozofie a Revelației, filozofia creării lumii după Cuvânt, motiv pentru care totul este subordonat literaturii, odată proclamată și dată (produsă), necesitând participarea unei persoane la o limită perfectă, se desfășoară și ea în sine într-un plan creativ-evoluționar, unde evoluționismul este înțeles ca crearea continuă a unui nou În acest plan este prezentat procesul de formare a dogmaticii și afluxul gândirii medievale în Renaștere De fapt, cronologia lui Gilson este destul de tradițională, Evul Mediu se termină tocmai cu Renașterea, determinată de ideea umanistă (secolele XIV-XV) Perioada patristico-scolastică și Renașterea sunt prezentate ca două valuri ale literaturii, sugerând creșterea, căderea și ridicarea din nou, sau, așa cum spune Gilson, "valuri ale educației clasice", emanând dintr-o singură sursă și revenind la ea Toate împreună, aceasta este o singură perioadă, care, cu diferite nuanțe, continuă până în zilele noastre Evul Mediu, potrivit lui Gilson, nu este ceva realizat în cele din urmă și, prin urmare, tomismul pentru el este o filozofie modernă Tomismul este apogeul evoluției, al acestui drum mare, pe lângă care erau multe poteci Prin urmare, gândirea lui Gilson nu se mișcă "între filosofia medievală și realitatea modernă", ci chiar în cadrul acestei realități, în care Evul Mediu este reprodus Interpretând începutul Renașterii doar din acest unghi, lui Gilson îi lipsesc alte componente importante ale acestei epoci - filosofia naturală și magia, care în niciun caz nu pot fi reduse la literatură Astfel, el încalcă propriul său principiu al caracterului creator al evoluției Etienne Gilson: o nouă privire asupra unei vechi moșteniri Cercetările sale se desfășoară pe fondul convingerii că gândirea medievală este preponderent teologică, drept urmare nejustificată identificarea Revelației și a filozofiei, cu care Gilson corelează mintea antică Pentru a elimina obstacolul dintre aceste două domenii de cunoaștere, el a propus împărțirea tuturor cunoștințelor în trei departamente: teologie, filozofie creștină și filozofie Filosofia, potrivit lui Gilson, rămâne întotdeauna în domeniul obișnuitului, fiind angajată în fundamentarea rațională a gândirii Credința religioasă îi este străină Teologia, pe de altă parte, este în primul rând o teologie a catehismului, deoarece se bazează pe credința că Dumnezeu S-a revelat despre Sine Însuși Considerând doar credința ca o parte a naturii divine, este posibil, potrivit lui Gilson, să înțelegem mai exact sensul conceptului de "teologie" și să-l plasăm nu deasupra științelor, ci în afara acestora Teologia nu poate fi numită transmetafizică deoarece, spre deosebire de aceasta din urmă, ea recunoaște continuitatea firească dintre natural și supranatural Relația dintre teologie și metafizică nu este identică cu relația dintre metafizică și fizică, ci analogă cu aceasta Caracterul divin al credinței ca virtute face posibilă asimilarea elementelor filozofiei, căci nimic nu scapă cunoașterii pe care Dumnezeu o are despre Sine și despre tot ceea ce provoacă Dar aceasta nu se reduce la problema informativității, care este ceea ce deosebește teologia de filozofie în mod fundamental Potrivit lui Gilson, este întotdeauna important ca un filozof să știe cât de departe a mers autorul unui tratat teologic în fundamentarea rațională a gândirii Teologul, în momentul unui astfel de raționament al filosofului, este deja la țel, căci credința posedă din belșug ceea ce poate învăța filosofia despre Dumnezeu Teologul și filozoful, deși au aceeași minte, nu știu același lucru, întrucât filosofia nu știe nimic despre Dumnezeul creștin, dovedind doar existența lui În teologie, toate elementele sunt concentrate în punctul creației, indiferent de diferența lor de origine Acest sentiment general intern, "care, fără a-și pierde unitatea, este capabil să ia în considerare date de diverse origini" , este un fel de lege pentru tot ceea ce există Spre deosebire de afirmația curentă comună că un teolog modern este un filozof care mărturisește una sau alta confesiune, Gilson susține că un teolog, dacă nu depășește disciplina sa, nu este un filosof și nu practică filozofia, ci folosește filosofia, chiar creează acesta, dacă are nevoie În acest sens, filosofia este încă slujitorul teologiei Ea, potrivit lui Gilson, nu va putea niciodată să adauge nimic la dogmele credinței și pur și simplu la credință, deoarece "în succesiunea obținerii cunoașterii mântuitoare, filosofia vine nu doar târziu, ci prea târziu" Negarea apelului filozofiei la principii, recunoașterea doar a caracterului ei instrumental, desigur, este capabilă să evoce o obiecție, chiar iritare, întărită de recunoașterea lui Gilson că el însuși nu a pus niciodată la îndoială principiile religioase, dacă nu ar fi dezarmarea lui entuziasm interior pentru subiect in afara de asta Gilson E Filosof și teologie pp - Ibid S S S Neretina el se plasează numai şi exclusiv în cadrul filosofiei creştine > Filosofia creștină este orice filozofie care își asumă în esență adevărurile Apocalipsei "ca un ajutor indispensabil al minții" O astfel de filozofie se poate baza pe mit, credință, experiență personală sau colectivă - nu contează prea mult, deoarece adevărurile credinței și rațiunii sunt deja împletite în ea, ceea ce a făcut teologiei "nenumărate servicii", deoarece a contribuit la " misiune răscumpărătoare a Cuvântului lui Dumnezeu" Lenevia unei teologii angajată în critica afirmațiilor filozofice bazate pe un sistem logic ales este de fapt o dovadă a ordinii și a competenței Nu este nimic în neregulă ca teologul, după Gilson, să folosească o filozofie care ajută la cunoașterea lumii naturale, din punctul său de vedere - creat, și nu este nimic greșit să folosească categorii dacă ajută la vorbirea sau la rațiunea corectă Dar Evul Mediu prezenta o perspectivă schimbată și, prin urmare, orice categorie, sistem logic, orice idee conținea deja o nouă optică în sine Cei care le-au folosit au înțeles limitele aplicării vechilor concepte "Oricât de adânc am pătrunde în lucrările lui Aristotel, oricât de mult am explora dezvoltarea ulterioară a conceptului său despre divin în Platon, Plotin și Proclu, nu vom intra niciodată pe drumul care ne conduce către teologie, care - noi sunt forțați să-și amintească acest lucru - nu este punctul culminant al metafizicii, ci se află în afara acesteia din urmă Cu alte cuvinte, teologia este într-un loc diferit Adevărat, când Gilson spune că "un profesor de teologie din secolul al XIII-lea cu greu și-ar putea imagina că i-ar fi atribuită vreo "filozofie", chiar dacă ar fi o filozofie creștină" , are dreptate doar parțial: a fost din secolul al XIII-lea secolul în care teologia s-a separat complet de filosofie, deși chiar și Toma de Aquino a folosit adesea "doctrina sacra" în loc de teologia Până în secolul al XII-lea, când Peter Abelard a început să considere teologia ca o disciplină separată independentă de filosofie, teologia și filosofia au fost unite sub numele comun de filozofie Tertulian, care s-a opus filosofiei păgâne, a numit cu mult înainte învățăturile lui Hristos filozofie creștină, folosind acest nume în maniera filozofiei platonice Până în secolul al XII-lea, filosofia era teologică, sau teologia era filozofică Toate acestea sugerează că filosofia a căpătat un alt sens Augustin l-a definit pe filosof ca "un om care îl iubește pe Dumnezeu", iar filozofia, respectiv, ca "dragostea lui Dumnezeu" , deoarece Dumnezeul credinței creștine este Înțelepciunea însăși În consecință, practica raționamentului filozofic aici a fost diferită Un astfel de fel de atitudine apostolică față de filozofie contribuie, potrivit lui Gilson, la utilizarea corectă a acesteia Gilson E Spiritul filosofiei medievale L , P Gilson E Filosof și teologie p , Ibid S Ibid S Augustin Aurelius Despre cetatea lui Dumnezeu M , T S Etienne Gilson: o nouă privire asupra unei vechi moșteniri leniație, deosebindu-l de filosofia "lumească" - sursa erorilor și a iluziilor Chiar dacă pornim de la conceptul străvechi de filosofie, o greșeală comună este predarea doctrinei creștine din punctul de vedere al filozofiei lui Aristotel, când învățătura, sau corpus, a lui Aristotel a fost prezentată încununată cu coroana concluziilor creștine despre cel unic, infinit , Dumnezeu atotputernic, imaterial etc "Dar, cu adevărat, Aristotel nu a învățat niciodată ceea ce este dat aici în concluzii Dacă teologia se bazează pe credință, care se bazează pe ideea mântuirii, atunci "filozoful Aristotel, care a dovedit primul existența imobilului Prim-Mover, nu a făcut niciun pas pe calea mântuirii" Teologia se bazează pe ideea lui Dumnezeu Creatorul, creând lumea din nimic, în timp ce filosofia, în cel mai bun caz, indică faptul că există un zeu și, de regulă, acest zeu este nemișcat Tehnica raționamentului aristotelic în cursul istoriei a devenit filosofia lui St Toma d'Aquino, care a fost adesea privit ca un aristotelic prost înţeles Desigur, o astfel de filozofie nu este demnă de a fi studiată în universități Ce vede Gilson ca fiind diferența fundamentală dintre învățăturile Sf Toma din învățăturile lui Platon sau Aristotel? În primul rând, aceasta se referă la ideile despre Dumnezeu și legătura lui cu lumea Platon a făcut multe pentru a-L recunoaște pe Dumnezeu ca fiind cauza și părintele universului Cu toate acestea, în ciuda poziției sale înalte în lumea inteligibilă, acest zeu are rivali și este doar principalul numeroaselor oști de zei Potrivit lui Platon, gradului de divinitate corespunde gradului de ființă și de aceea acest "zeu aproape creștin" nu este un Dumnezeu creștin, întrucât nu are grade de divinitate El este plinătatea ființei, iar lumea creată, deși creată de Dumnezeu, "nu este de la Dumnezeu" Universul lui Aristotel, care a existat pentru totdeauna, fiind necreat, este locuit de specii imuabile, este "o lume ostilă istoriei atât în origine cât și în cursul ei" ; în ea totul este în mișcare, cu excepția Prime Mover "Prime Mover nemișcat este separat de materie, dar nu își pierde legătura cu cosmosul Când treceți de la domeniul fizicii la cel al metafizicii, natura acestui zeu nu se schimbă Primul dintre zei, el continuă să fie o cauză într-o serie de cauze Acest zeu este absolut imanent în univers Este un zeu inactiv Fiind un gând care se gândește veșnic la sine în fericire constantă, nici măcar nu pune universul în mișcare ca cauză, așa cum, de exemplu, o persoană pune o piatră în mișcare Universul se mișcă doar pentru că experimentează o dorință eternă pentru el Acest zeu își permite să fie iubit, dar nu este clar dacă știe că este iubit și dacă acest lucru are vreo semnificație pentru el Dumnezeul creștin, pe de altă parte, este "Dumnezeu Creatorul în esența Sa" El "nu se mișcă, ci acționează; Știm de existența Lui tocmai pentru că Gilson E Filosof și teologie S Ibid S Ibid S Ibid p - S S Neretina că El a săvârșit o anumită acțiune" și numai prin ceea ce a creat El, prin ceea ce, datorită acțiunii, a devenit vizibil, se poate descoperi atât puterea divină eternă, cât și pe Sine, invizibil, căci a acționa înseamnă a-și descoperi ființa, întrucât este real De aceea Dumnezeul creștin "este imposibil de dat o definiție exactă", El este "transcendent în raport cu toți zeii filozofiei" Și întrucât "natura divină este suprem de actuală, ea se dezvăluie în cel mai înalt grad și în cele mai diverse moduri Una dintre ele este generarea unei ființe de aceeași natură cu care se întâmplă odată cu apariția Cuvântului; celălalt este creația, adică actul de a fi atunci când alte ființe au ocazia să fie " Prin urmare, nu vorbim despre faptul că Dumnezeu este o substanță spirituală imobilă, ci că "această substanță este un act pur al ființei, iar aceasta este deja o altă formulare a întrebării Dacă Dumnezeu este astfel, atunci putem concluziona că Dumnezeu este nemișcat și, în același timp, El creează, generează și acționează "Pentru Sfântul Toma, actul de a fi (esse), a fi în interiorul fiecărei ființe (ens), este un act al actelor și desăvârșirea perfecțiunilor" Peripateticii vorbesc și de un "act pur", dar el este pur doar în raport cu gândirea, în timp ce orice filozof-teolog medieval vorbește despre primatul metafizic al ființei Prin urmare, Boethius, cu mult înaintea lui Toma, a insistat asupra necesității de a afla "dacă un lucru există cu adevărat" înainte de a trece la operații logice cu acest lucru Întrucât ființa totală și adevărată a fost identificată cu Dumnezeu, numai Dumnezeu a existat cu adevărat, orice altceva nu poate avea decât ființă parțială pe bază de comuniune Desigur, Aristotel a înțeles și că Dumnezeu este ființă, că se află în afara lumii fizice Toma d'Aquino, fără a schimba nimic în formulele aristotelice, nu a găsit în ele, însă, nicio asemănare cu Dumnezeul creştin, căci divinitatea se presupunea în ele a fi un atribut al unei anumite clase de fiinţe, aşa cum se cuvine într-o lume politeistă; primul atribut a fost gândit, deci ființa pură a fost redusă la gândul pur Gilson prezintă teologia ca un "punct de convergență" al cunoștințelor filozofice de diverse origini, "spre care gravitează toată această cunoaștere fără a o bănui" Desigur, "este imposibil să creăm o singură filozofie din ideile lui Platon, Aristotel, Plotin, Boethius, Avicena, Averroes și mulți alții" Dar există dreptul de a "compara filozofiile lor, de a găsi contradicții între ele, de a cere fiecăruia dintre ei ultimul cuvânt, adevărul său cel mai înalt" Semnificația lor pentru filosofia creștină "decurge din critica teologică" la care pot fi supuși "Platon nu duce niciodată spiritul dincolo de limitele ideii de Bine; ajuns în acest punct, spiritul în filosofia sa se oprește și nu vede posibilitatea de Gilson E Filosof și teologie S Ibid S Ibid S Ibid S Etienne Gilson: o nouă privire asupra unei vechi moșteniri trebuie să mergi pe drumul tău În metafizica lui Aristotel nu există nimic mai înalt decât Primul Mover imobil Avicenna nu știe nimic care să fie mai înalt decât Primul Necesar În acest moment al raționamentului lor, fiecare dintre acești filozofi se oprește, ajungând la punctul final al drumului său Filosofia creștină, pe de altă parte, dezvăluie cel mai înalt care transcende fiecare dintre aceste filozofii Aceasta este teologia, la care nu se poate ajunge urmând căile cunoașterii naturale și ale raționamentului filozofic Aceasta nu este transmetafizica, care presupune o continuitate firească între natural și supranatural Dimpotrivă, toate căile și raționamentele nu pot fi înțelese decât luând ca punct de plecare acea cunoaștere care este identică cu Dumnezeu Numai în acest caz ne putem imagina, pe de o parte, posibilitatea cunoașterii corecte instantanee pentru toți oamenii - în actul pătrunderii mistice și, pe de altă parte, imposibilitatea pentru minte a unei pătrunderi complete în cunoașterea divină fără a se baza pe credință În absența unei idei despre o măsură scoasă din parantezele existenței umane, există încredere în omnipotența rațională, care la începutul secolului XX a provocat o criză a rațiunii clasice Cunoașterii lui Dumnezeu primesc astfel puterile cunoașterii universale Scopul teologiei este - și, desigur, aceasta este noutatea sa absolută - pentru a nu pierde sensul diferitelor filosofii Teologul știe că Dumnezeul spre care gravitează toate aceste filozofii și pe care nici una dintre ele nu poate ajunge, este acel Dumnezeu adevărat, care este începutul propriei sale teologii "În timp ce fiecare filozof are o singură cale, St Toma în teologia sa vede cinci căi deodată, servind drept repere pe drumul care duce la "Eu sunt" - acel vârf de la care teologul privește eforturile filozofilor și judecă asupra lor (și invers: unde filosofii văd patru cauze ale lumii, el descoperă una -S N atins în sfârșit scopul la care aspirau cu toții, îi invită pe toți să i se alăture Este posibil să reproșăm acestei teologii un eclectism nesigur, care cheamă constant mintea la neînfricat? Consecvent, pe îndelete, Gilson vorbește despre toată lumea care merge pe potecă, găsind, așa cum spune el, "fântâna tuturor" Și toată lumea se dovedește a nu fi un transmițător de idei vechi, ci o persoană care pune o nouă problemă Aceasta, desigur, este o evoluție creativă, în care ideile nu se dezvoltă una din cealaltă, ci strâns una de cealaltă, forțate să se alăture, pentru că se îndreaptă spre un singur scop - cunoașterea lui Dumnezeu Și aceasta, desigur, nu este ideea școlii ca dezvoltare a unei singure direcții de gândire Este necesar să acordați atenție acestui lucru pentru a înțelege modul personal de gândire medievală, care este incompatibil cu înțelegerea ideii de școală Ideea școlii, desigur, era, dar se referea la predarea formulării corecte a întrebărilor, corectitudinea răspunsurilor, tehnica conducerii disputelor, acuratețea definițiilor și descrierilor, cu înțelesul că nu este evoluția a minţii care duce la restructurarea sistemului filozofic, dar din [ Gilson E Filosof şi teologie pp - Ibid S S S Neretina Schimbările în lucruri implică o schimbare în logica înțelegerii Aceasta este o școală în sensul literal al cuvântului, studiază ABC, pentru că scolastica este un produs al unei școli care a devenit o instituție de masă nici măcar din secolul al XIII-lea, ci de la sfârșitul secolelor XI-XII De aici rezultă o altă trăsătură distinctivă a cărții prezentate aici: Gilson renunță la ideile comune neadevărate sau eronate: ) despre gândirea medievală ca fiind exclusiv scolastică, aproape începând cu Boethius (el crede că o astfel de filozofie, într-un sens "mai degrabă nedefinit" numită scolastică, s-a născut abia în secolul XIII); ) despre averroismul secolului al XIII-lea; ) despre actul divin ca "act pur", în timp ce a fost un act de existență, un act de căutare a ființei dintr-o cerință interioară de a fi Gilson consideră că ultima problemă - căutarea ființei prin acțiune - este principala pentru filosofia medievală, chiar și problema universalelor se retrage înaintea ei, pe care el, crezând că este rodul invenției fanfaron a lui Victor Cousin, totuși nu o poate ocoli , pentru că, izgonită pe uşă, se urcă în toate crăpăturile Dar intervine tocmai în legătură cu problema găsirii ființei prin acțiune În secolul al XIV-lea, Henric de Harclay (nu Boethius, Anselm de Canterbury sau Peter Abelard, ceea ce ar fi firesc, deoarece s-au ocupat în mod specific de această problemă), a descoperit o ciudată ambiguitate (ambiguitate, echivoc) a unui lucru: unul și cel același lucru poate fi singular într-o anumită perspectivă de considerare și universal în alta Luat de la sine, în afara sufletului, lucrul este unic, dar întrucât are capacitatea de a influența intelectul în atâtea moduri diferite, acesta din urmă îl percepe fie clar, fie vag Această percepție vagă, vagă este universală În plus, s-a acordat o atenție deosebită dualității existențiale: era Dumnezeu-Ființă și era ființa lumii, necreată și creată, veșnică și temporală Odată cu incapacitatea de a distinge între aceste "două în unu" apar erori logice Cu toate acestea, nu este deloc ciudat că această ambiguitate a fost descoperită atât de târziu: în realizarea lucrării sale, Gilson, desigur, a presupus că va prezenta Evul Mediu în alte concepte decât a fost înaintea lui, dar nu s-a gândit (la cel puțin el, metodic precis, nu scrie despre asta) că doar o schimbare a ideilor despre ființa care caută acțiune, reorientează toate coordonatele filozofice Nu a fost perplex de întrebarea de ce John Duns Scotus a trebuit brusc să introducă ideea unicității ființei, dacă înainte de asta nu exista ambiguitate, dar pentru el problema universalelor s-a dovedit a fi dificilă, ceea ce el atât de dat cu calm deoparte la începutul cărții Eșecuri teoretice atât de ciudate sunt caracteristice lui Gilson Și nu mărturisesc neclaritatea sistemului său de idei, ci, dimpotrivă, rigiditatea acestuia, căci numai posezându-l, este posibil să desemnăm ceva la care nu i s-a acordat atenție înainte Același lucru se poate spune despre ideea lui despre universale Pentru el, au existat doar două direcții în soluționarea lor: realismul și nominalismul, mai exact, terminismul Din moment ce a considerat problema în sine o ficțiune fanfaron, atunci Etienne Gilson: o nouă privire asupra unei vechi moșteniri universalele nu au devenit subiectul analizei sale speciale Dar secolul al XIV-lea, care a pus rigid această problemă, i-a făcut mintea să se grăbească, doar pe parcurs prinzând ideea de conceptualism El nu-l menționează pe acesta din urmă nici în legătură cu Abelard, nici cu Duns Scotus, ci doar în legătură cu Aureoli ("Învățătura lui Aureoli s-a propus să fie numită "conceptualism" - un asemenea nume este potrivit, fie și numai pentru că fixează în memorie rolul principal) jucat în concept în această învățătură) Și abia aici i-a venit în minte Abelard, conceptul căruia el, totuși, îl numește fie realism, fie terminism, din moment ce sensul conceptualismului i-a rămas neclar, pentru că a lucrat cu Abelard doar "Logica pentru începători": doar marea intuiție a lui Gilson a lucrat pentru ceea ce pentru a distinge cumva între termenii le concept, l'intellect şi la notion, intuiţie care a contribuit la faptul că zeci de ani mai târziu problema conceptualismului s-a pus serios (de J Jolivet, A de Lieber, G Kung și alții) A fost asociată cu transferul centrului logic de greutate de la o propoziție la un enunț de vorbire ca o serie de propoziții care exprimă o gândire completă și îndreptate în căutarea unui răspuns la întrebările conținute în ele către un alt subiect Ideea vorbirii și a rostirii verbale a fost ceva care a rămas în mod tragic neînțeles de însuși Abelard El a considerat vorbirea ca fiind adevăratul universal, adică ceea ce există cu adevărat în afara individului, dar își poartă amprenta, așa cum creația poartă amprenta Creatorului În afara și în interiorul lucrului - acesta este un universal conceptual care exprimă ideea creștină fundamentală - întruparea Cuvântului Dacă tăiem acest "exterior" din "interior", atunci conceptul lui Abelard, înțelegerea unui lucru în vorbire, poate fi ușor identificat cu conceptul care a dat naștere ideii de conceptualism ca realism moderat sau nominalism moderat și care l-a aruncat în braţele platonismului sau occamismului Nu numai ideea de Dumnezeu-umanitate a fost uitată, ci și diferența dintre intelectul creștin-latin și mintea grecească-nus: al doilea este etern și neschimbător, iar primul se află întotdeauna în spațiul dintre două gânduri, între două discursuri, între două subiecte, adică mereu în stare de înțelegere Secolul al XX-lea a pus problema conceptualismului destul de dur - în conformitate cu ideile de autocunoaștere (N A Berdyaev), autoconștiință (A Bely), dialog de vorbire (M M Bakhtin, V S Bible), paradoxism și nonsens (postmoderniști, conceptualişti) "Abelard se dovedește a fi atât nou, cât și neprețuit în puterea gândirii sale, întrucât în conceptism (la fel ca și conceptualism - S N ) el depășește deja scindarea gândirii raționale între nominalism și realism; dorința gândirii în nominalism și realism de a ajunge la sfera rațiunii rămâne o antinomie deschisă și în continuă creștere", a scris Andrei Bely Conceptualismul este centrul lor de legătură: "La urma urmei, acest centru este unitatea sufletului care raționează ca scop în sine " Acest conștient de sine, și nu numai raționamentul I trece "prin paharele filigranate ale raționalității" și este sfera "misticismului", deoarece sensul de Pentru detalii despre aceasta, vezi: Neretina S S Conceptualism of Peter Abelard M , Bely Andrey Sufletul este conștient de sine M , S S S Neretina Zuma are rădăcinile în pătrunderea în tărâmul misticului și în încercarea de a-l exprima în termeni de rațiune Gilson s-a confruntat cu această problemă oarecum nedumerit, dar din nou, nu din cauza vagului ideologic, ci din cauza poziției rigide pe care a luat-o cu privire la problema universalelor ca o problemă non-principală Dar această problemă nu a întârziat să-i amintească de importanța ei primordială, nu numai prin faptul că a obligat - cu atât mai departe, cu atât mai mult - să o analizeze, ci și prin inseparabilitatea ei de problema recunoașterii "actului de a fi ca act a actelor și perfecțiunea perfecțiunilor, deoarece ea rezidă în interiorul fiecărei ființe" (o astfel de înțelegere a actului existenței diferă semnificativ de înțelegerea unui astfel de act de către Aristotel) Fiindcă recunoscând că actul creator urmărește ființa, și nu doar ființa, ci fiind creată, opera, filozoful se află în fața unei ambiguități universale: pe de o parte, Dumnezeu, creatorul tuturor lucrurilor, se dovedește a fi un universal, iar pe de altă parte, se dovedește a fi un produs al abstracției intelectuale - un nume, un concept Relația lor merită o analiză atentă în legătură cu lucrurile Tocmai aceste conexiuni au fost de interes pentru Boethius, Anselm de Canterbury, Peter Abelard, Gilbert de Porretan, Toma d'Aquino, atunci când au pus problema traducerii (transferului) cunoaşterii, corelarea esenţei manifeste şi esenţei datorită căreia apare, nașterea și creația, unitatea subiectului-substanță etc Faptul că Gilson a slăbit într-un fel problema universalelor poate fi explicat prin faptul că el consideră Evul Mediu prin prisma teologiei prin excelență, unde într-adevăr, un sentiment comun lăuntric, "fără a-și pierde unitatea, este capabil să ia în considerare date de diverse origini", conducându-le la Dumnezeu ca singurul universal Între timp, în jumătatea de secol care a trecut de la publicarea cărții lui Gilson, au apărut multe ediții de tratate medievale și comentarii la acestea, care dezvăluie relevanța problemei universalelor în mod specific pentru filozofarea medievală Cu toate acestea, această căutare conștientă a unei conceptualități diferite, chiar dacă nu este încă clar marcată, dezvăluie izolarea și originalitatea filozofiei sale mai mult decât orice sistem de credințe ferme și negare, ceea ce face posibilă înțelegerea unora dintre afirmațiile sale aparent ciudate Este modul problematic de raționament al filozofilor și teologilor medievali care explică fraza lui: "Crede și gândește ce vrei" Când Gilson spune că filosofia lui St Toma nu exclude alte doctrine, ci le acceptă "în măsura în care fiecare dintre ele participă la adevăr", aceasta nu înseamnă că filosofia Sf Toma este întregul adevăr, dar despre ce am vorbit mai sus: în actul de filosofare, întreaga filozofie este reprodusă și redată din nou Și tocmai această reproducere face posibilă definirea propriei filozofii, deosebirea ei de oricare alta Treaba lui Gilson nu era doar să ceară citirea surselor primare, deși pentru el și pentru vremea noastră această chemare, fiind banală, rămâne actuală și nici măcar să reproșeze generațiilor următoare că au interpretat greșit moștenirea oricărui gânditor, ci să arate cum, în opinia lui, acest lucru ar trebui făcut Cu alte cuvinte, el oferă propriul său mod de a filosofa, care Etienne Gilson: o nouă privire asupra unei vechi moșteniri să pregătească cititorul pentru anumite modalități (în acord cu noi sau în distanțare de noi) de a analiza textul de dragul de a putea distinge între o eroare bazată pe o interpretare greșită a textelor, pe inexactități țipete, din diferite principii filozofice, care implică şi fundamente logice diferite Cei care cred că autorii medievali înșiși, deși își repudiau vechii predecesori, au dat totuși motive să considere opiniile lor ca fiind înrudite cu ale lor, trebuie să prezinte argumente pe baza cărora acești gânditori pot fi considerați necreștini Și deși "deformarea semnificativă" sau chiar "catastrofa" doctrinei creștine medievale este îndoielnică, ar fi interesant să auzim astfel de argumente Căci pozițiile conform cărora gânditorii medievali sunt asemănători cu gânditorii antici nu au apărut abia în secolul al XX-lea În secolul al XII-lea, aparent cel mai "medieval", Godefroy Victorinianul scria: "Boethius al meu stă în tetanos din această dispută (între Platon și Aristotel - S N ), auzind că unul și altul sunt cei care apără , și, din nou, neînțelegând pe cine să favorizeze, nu poate rezolva disputa în favoarea cuiva pentru totdeauna Este o chestiune simplă să considerăm că filosofia antică este doar o tehnică pentru ei Același Boethius, crezând în logica (evident, un descendent străvechi) atât o parte a filozofiei în sine, cât și instrumentul ei, respinge o astfel de concluzie Gândirea antică, desigur, a intrat în carnea și sângele gândirii medievale, dar a fost deja transformată de Apocalipsa, așa cum Gilson scrie pe bună dreptate despre aceasta, și numai din acest motiv nu este gândire antică, nu este capabilă să rezolve problema dispută între Platon și Aristotel și este puțin probabil să-și fi pus o asemenea sarcină, căci nici unul, nici celălalt, dacă luăm după observația lui Godefroy Victorinz, nu au ceea ce "îi favorizează tocmai lui", Boethius nu are harul de a Revelatie Prin urmare, nu este mai puțin important să relevăm gradul de divergență al vederilor apropiate asupra subiectului, indicând faptul că dorința de a vedea "cum a fost cu adevărat" se ciocnește întotdeauna de gândirea cercetătorului, care o transformă în realitate Întrebarea este unde și în ce împrejurări o astfel de transformare poate deveni o greșeală, sau este tocmai ceea ce contribuie la viața de gândire, ceea ce este posibil doar sub aspectul personal și numai dacă se găsește rezistență la material, făcând "vizibil" ce s-a întâmplat cu adevărat În acest sens, orice gând este modern, indiferent de unde și când a fost exprimat și numai din acest motiv, reflectând asupra Evului Mediu, Gilson este un filosof modern Un gând în general este cu greu capabil să devină o valoare muzeală; poate fi plasat într-o arhivă pentru o perioadă, dar nu predat acolo pentru totdeauna La urma urmei, nu vorbim despre adevărul suprem, ci despre corectitudinea și profunzimea cu care și afirmațiile eronate pot exprima atitudinea interioară a sufletului față de ființă, adică realitatea nu a obiectelor, ci a subiectelor Gilson credea existența unei singure minți, ale cărei definiții sunt identice în orice moment Este pe recunoașterea unei astfel de identități set ed C PO; Notă S U A Vezi: Simmel G Selectat T Filosofia culturii M , S S S Neretina se bazează un sistem de cunoaștere cu trei etaje: teologie - filozofie creștină - filozofie Acest sistem presupune că cel care are credință are plinătatea cunoașterii, de care lipsește necredinciosului Dar aceasta fie înseamnă implicit că Logosul divin (minte, cuvânt, gândire) nu posedă universalitate, fie exclude în mod deliberat necredincioșii din lume, ceea ce contrazice ideea augustană a orașului lui Dumnezeu Mai mult, recunoașterea rațiunii filozofice ca fiind la fel de identică în orice moment nu ne permite să dezvăluim legătura integrală a lumii creștine medievale, atâta timp cât ea lasă lumea pământească în sfera de acțiune a categoriilor aristotelice, iar cea teologică - numai în cadrul credinţei şi nu dezvăluie suporturile care permit comuniunea cu lumea necreată Gilson crede totuși că lumea lui Toma d'Aquino și a altora nu diferă de cea aristotelică prin faptul că aparține sferei fizicii, deși în spatele analogiei fizice se află o diferență metafizică profundă În acest caz, lumea poate fi înțeleasă atât în acest fel, cât și în felul ăla: lumea medievală se va dezintegra, gravitând din nou într-un caz spre antichitate, în celălalt spre vremurile moderne, întrucât nu s-au descoperit proceduri prin care transformarea al gândirii are loc, excluzând posibilitatea a două adevăruri, iar nu unul (creștin) divin Toată această dualitate se regăsește în cartea lui Gilson, unde el, declarându-și poziția teoretică cu privire la incompatibilitatea gândirii antice și medievale, totuși găsește din când în când în cutare sau cutare gânditor anumite împrumuturi de la Platon sau Aristotel, explicând acest lucru tocmai prin împrumuturi Dar la urma urmei, transformarea, dacă există, afectează totul, inclusiv lumea fizică, deoarece o persoană din lumea Revelației nu mai este doar un animal muritor rațional imanent în lumea fizică, ci chipul și asemănarea lui Dumnezeu, care a capacitatea de a rămâne nu numai într-un oraș pământesc, ci și în cetatea lui Dumnezeu Se poate, totuși, presupune că fiecare epocă dată are propria sa filozofare specială (și nu neapărat sistematică și nu neapărat doar conceptuală) și, în consecință, o înțelegere specială, care are propriile caracteristici și expresie logică Evul Mediu a opus de fapt minții eidetice a antichității cu revelația divină a adevărului (în urma căreia "nu omul caută să stăpânească adevărul", așa cum era în antichitate, "ci, dimpotrivă, adevărul caută a stăpâni pe om, a-l absorbi, a-l pătrunde") și întruparea, care a asumat astfel întruparea lui Dumnezeu, care includea jertfa luată asupra lui de către Fiul omului răstignit Din moment ce adevărul a fost dat și proclamat, mintea creștină de la bun început, așa cum spunea Augustin, "s-a agățat" de el, a fost părtașă de el Întrucât realitatea revelată nu putea fi dovedită, fiind de neînțeles, nu putea fi decât alegorică Mintea credea în ea, ia parte în anumite moduri Principalele idei cu ajutorul cărora se realizează comuniunea cu cel mai înalt adevăr sunt Despre definițiile rațiunii în diferite perioade culturale, vezi: Bible V S From science teaching to the logic of culture Două introduceri filozofice în secolul M , Etienne Gilson: o nouă privire asupra unei vechi moșteniri sunt: ) ideea de creaționism (transfer de la inexistență la ființă - în contrast cu ideea de generație, care presupune un transfer de la ființă la ființă sau de la ființă la inexistență) și ideea de eshatologia asociată cu ea, întrucât lumea creată ca produs, adică ca lume unică și specială, trebuie să fie finită; ) ideea de iubire, voință, șansă, contribuind la orice creație; ) asumarea modalităţii de cunoaştere; ) încărcarea actelor cognitive cu acte de judecată morală (în acest caz, mecanismele actelor cognitive se dovedesc a fi încărcate cu acte morale de mântuire) În acest sens, s-a relevat ) prioritatea cunoașterii dialectice, modul de exprimare care este tropi, care au fost o reacție directă la crearea lumii după Cuvânt Această idee trebuie subliniată în mod deosebit, întrucât era ontologică în contrast cu cea stoico-sceptică, unde tropii erau de natură numai și exclusiv epistemologică Evul Mediu aparține și ) ideii de echivalență, adică ambiguitatea ființei (divinul necreat și umanul creat) și ) ideea asociată a unui concept concentrat pe subiectivitatea oricărui lucru și intentia acesteia Conceptualismul pare a fi principala direcție a gândirii filosofice a Evului Mediu (realismul și nominalismul până la Occam sunt varietățile sale), care a oferit una dintre posibilele soluții la problema universalelor Și-a luat numele de la "concept", "grasping" Susținătorii acestei tendințe credeau că generalul există în lucruri (in rebus) - spre deosebire de realism, care credea că generalul este înaintea lucrurilor (ante res) și nominalismul, care credea generalul a fi după lucruri (post res), și se găsește în actele de vorbire Această direcție determină tocmai caracterul medieval al gândirii, strâns legat de ideea întrupării Cuvântului, oferind astfel o înțelegere a lucrurilor și a legăturilor lor S-a presupus că există elemente nedefinite în vorbire care pot fi fie înțelese intuitiv, fie înțelese ca rezultat al discuției Accentul nu s-a pus pe concept, care are un caracter obiectiv, general și lipsit de ambiguitate, ci pe identificarea pluralității de sensuri ale aceluiași lucru, ceea ce a făcut posibil să se considere conceptul ca vorbire a lucrului însuși, zicala a lucrului Această dezvăluire a semnificațiilor nu este un act unic, ci un proces cu mai multe acte care transcende limitele exprimării sale prezente în cuvintele unui limbaj natural În același timp, definițiile au dobândit caracterul unui statut, deoarece, datorită faptului că semnele nedefinite stau la baza unui lucru, ele s-au exprimat în mod echivoc Acesta este ceea ce a făcut ca problema universalelor să fie atât de semnificativă în Evul Mediu, deoarece acestea au contribuit la integrarea lumii pământești în lumea cerească, dezvăluind mintea credincioasă ca universală Acceptarea ideii de echivoc (ambiguitate) nu înseamnă deloc acceptarea ambiguităților, care trebuie combătute în logică și care sunt cauza erorilor logice Aceasta înseamnă că într-o lume care este ambiguă ca fiind creată și necreată, ar trebui să presupunem un astfel de sistem de transferuri (traduceri, sau, după cum se spune acum, transferuri), care ar permite acelorași lucruri să funcționeze corect la diferite niveluri de cunoaștere, întrucât mecanismul de silabe permite estimarea S S Neretina a judeca drepte și incorecte judecăți precum "Dumnezeu există" și "omul există", în funcție de ce nivel este propus spre considerare Sensul împărțirii filozofiei în teologie, matematică și fizică constă tocmai în aceasta Din punctul de vedere al teologiei, unde "este" înseamnă plinătatea Ființei, care este identică cu Dumnezeu, expresia "omul este" este incorectă, dar este adevărată și dacă o considerăm din punctul de vedere al fizicii În același timp, se ține cont de ambele sensuri ale lui "este", dar atenția nu este îndreptată doar către unul dintre ele, ci schimbă însăși natura predicației Spre deosebire de nivelul teologic (unde legea contradicției nu funcționează pe deplin, pentru că expresiile "omul este un animal muritor rațional" și "omul este un animal rațional nemuritor" sunt echivalente pentru un creștin care mărturisește dogma întrupării Cuvântul), predicația aici, repetăm, capătă caracterul unui statut ( "animal muritor rezonabil" este o definiție condiționată, "ca și cum" o definiție necesară în scopul unui anumit moment sau element de înțelegere) Din aceasta rezultă clar de ce filosofia, până în secolul al XIII-lea, a fost atât de strâns asociată cu teologia, ceea ce i-a permis lui Augustin, în tratatul său "Despre cetatea lui Dumnezeu", să-l înfățișeze pe filozoful, înțeleptul, teologul, profetul, profesorul de etică într-una singură figură, iar logica a devenit teologie Într-o astfel de lume este dificil să se facă distincția între liniile "raționaliste" și "mistice", deoarece mintea era orientată mistic, iar misticismul era organizat rațional Să repetăm că ambele rânduri au fost inseparabile până în secolul al XIII-lea, când a avut loc o ruptură între rațiune și credință Ambii au ceea ce s-a numit "convergența minții în inimă"; aceasta, la rândul său, necesita noi modalități de existență a sufletului: ele erau speculația, rugăciunea, spovedania, învățătura Tocmai pentru că filosofia a constituit un singur complex ideologic cu teologia, ea s-a dezvoltat nu numai în școli laice (din secolul al XI-lea) sau universități (din secolul al XIII-lea), ci mai ales în mănăstiri, ordine religioase, dintre care franciscanii sunt cei mai cunoscuți ( Alexandru Gaelic, Bonaventura, Ioan Duns Scotus, William de Occam) și dominicani (Albert cel Mare, Toma d'Aquino) Chiar și numele filozofilor și școlilor sunt asociate cu catedralele și mănăstirile (Hugon Victorinul, Teodoric de Chartres, Bernard de Clairvaux, Anselm de Canterbury) Este necesar să se traseze aceste linii de separare (și în acest caz, în primul rând metodologice) între gândirea antică și cea creștină, asociate cu principii de cercetare diferite, nu numai de dragul diferențierii de poziția de convergență a acestor două epoci, care, aparent, corespunde unei dorințe irezistibile de evoluționism, dar în ultimă instanță nemurire, nedorință de a vedea golurile, de parcă ar fi vinovate de un fel de finalitate, dar mai ales pentru a arăta multiplele căi ale înțelegerii noastre Nu este deloc una, nici inert, nici dat, indiferent de ce sau de cine - traditie, parinti, stat Așadar, după părerea mea, ar fi mai corect să-l numim pe cel care se numește acum Hugh de Saint-Victor și pe care unii elevi ai "Școlii Grevs" l-au numit exact așa, precum numele "Platon, Cicero" Etienne Gilson: o nouă privire asupra unei vechi moșteniri proprietate, Dumnezeu sau limbaj Ideea "moartei unui autor", filozofie sau istorie, care a apărut în legătură cu descoperirile inconștientului, structurile fundamentale ale unei ordini veche de secole sau tehnologiile de programare, poate fi privită ca o chemare la deschiderea ochilor la situații care au apărut în lumea modernă, la noi experiențe în această lume, dar cu greu este posibil să închideți ochii asupra faptului că o astfel de idee este plină de slăbirea lumii și privarea unei persoane de putere creatoare Nu se întâmplă, însă, ca ceva "nu are alternativă" Această frază sună acum mai des decât într-un moment în care într-adevăr nu exista alternativă Există impresia că suntem programați cu sârguință Și trebuie să găsești puterea de a-i rezista Căci orice finalitate presupune și posibilitatea creativității, care nu este doar un gol, ci face parte din definiția omului în calitatea sa de om Acesta este meritul lui Gilson, care subliniază constant condițiile în care are loc o astfel de reproducere Și aceasta este semnificația absolută a operei sale, indiferent de modul în care judecățile referitoare la filosofia medievală se pot schimba în viitor Și acest lucru se va întâmpla cu siguranță, deoarece o serie de publicații au apărut în limba rusă în a doua jumătate a secolului al XX-lea (V P Zubov, T I Raynov, F Copston, A Mayer, D D Mordukhai-Boltovsky etc ), în care această perioadă este prezentat diferit Compararea pozițiilor care determină domeniul cercetării istorice și filozofice nu este, așadar, o chestiune de viitor, ea este deja copt astăzi NOTE Notele la cartea lui Etienne Gilson au fost compilate cu scopul nu numai de a oferi personalități și explicații succinte ale termenilor, ci și de a atrage atenția cititorului asupra particularităților filosofării anumitor gânditori medievali, care, dintr-un motiv sau altul, au rămas în afara a câmpului vizual al lui Gilson Acest lucru ne va permite să privim problemele care i-au ocupat pe filozofii acelui timp din diferite poziții și să creăm oportunități de comparare a modalităților de analiză a acestora De asemenea, a fost necesar să se furnizeze informații despre traducerile disponibile ale tratatelor și literaturii medievale în limba rusă Lista de referințe nu pretinde a fi completă, deoarece multe dintre publicațiile citate sunt însoțite de o bibliografie extinsă Am încercat însă să oferim o gamă largă de publicații din ultimele două secole pentru a clarifica căile pe care s-a dezvoltat filosofia rusă "în căutarea Evului Mediu pierdut" Cititorul va constata că cel mai mare număr de traduceri a apărut la începutul secolelor al XIX-lea și al XX-lea, când gândirea filozofică rusă, în căutarea unității, a explorat și tradiția catolică În plus, literatura patristică a apărut înainte de împărțirea bisericilor, ceea ce poate explica și o serie semnificativă de traduceri în rusă S-a format o școală strălucită de medievaliști, condusă de I M Grevs, care a studiat gândirea medievală, anticipând în multe privințe școala modernă a Analelor (O A Dobiash-Rozhdestvenskaya, L P Karsavin, P M Bitsilli, G P Fedotov) Lucrările lor, de exemplu, "Cultura Evului Mediu Europei de Vest" de O A Dobiash-Rozhdestvenskaya (M , ), "Elementele culturii medievale" de P M Bitsilli (Sankt Petersburg, ), și chiar mai bine - în lumina ideilor evoluţioniste ale cărţii E Gilson - "Căderea Imperiului Roman" de P M , lucrări care prezintă o imagine vie a lumii medievale Până de curând, au existat mult mai puține traduceri ale textelor care reprezentau nu patristică, ci Evul Mediu propriu-zis Acest decalaj s-a redus semnificativ în anii ai secolului XX datorită publicării traducerilor tratatelor lui Boethius, unele lucrări aparținând filozofilor Renașterii carolingiene, Eriugena, Anselm de Canterbury, Guillaume de Champeau, Peter Abelard, Gilbert de Porretan , Toma d'Aquino, Bonaventura Dar lucrările filozofilor din Evul Mediu târziu au fost puțin studiate și nu au fost traduse Acum s-a lucrat mult și în această direcție: a apărut o Antologie de gândire medievală în două volume Theology and Philosophy of the European Middle Ages", care conține mari fragmente de tratate ale lui Raymond Lull, Roger Bacon, John Duns Scotus, William of Ockham și misticii germani care nu au fost traduse înainte în rusă Au fost publicate traduceri ale lui Boethius din Dacia, Toma d'Aquino, Matei din Aquasparta, Ioan Duns Scotus, William of Occam Notele sunt menite să reflecte atât paralelismul studiilor de filozofie medievală, cât și eșecurile cercetării: cu atât mai departe de secolul al XII-lea gândul lui E Gilson pleacă, cu atât este mai liber amplasat pe pagini, neîntrerupt de semne de note Traducerile expresiilor latine sunt date în principal în cazurile în care sensul și sensul lor diferă de interpretarea lor de către E Gilson Citatele din Scripturi și titlurile cărților biblice sunt date așa cum există în Scriptura Catolică Diferențele cu privire la textul ortodox sinodal al Bibliei sunt date în note, astfel încât cititorul să înțeleagă diferența dintre ele Notele traducătorului sunt în mod special notate Traducerea a fost făcută după ediția a treia a cărții: Jilson E La Philosophie au moyen âge (Des origines patristiques ă la fin du XIVе siecle) P : Payot, - p Note P *Alcuin (c - ), căruia îi este dedicată cartea, a fost un teolog galic, de origine anglo-saxon, prieten cu Carol cel Mare Este considerat unul dintre fondatorii educației medievale vest-europene Dedicația a fost scrisă de autor în latină INTRODUCERE P * Averroes, sau Ibn Rushd ( - ) - un filozof arab peripatetic din Cordoba, a fost medic de curte și judecător, interpret al lui Aristotel (în Evul Mediu era numit Comentatorul) În tratatul său "Refutarea refuzării" el a respins atacurile la adresa filozofiei misticului arab și teoreticianului sufi Muhammad Ghazali (Abu Hamid) Împărțirea sa a religiei în rațional, accesibil oamenilor educați și figurativ-alegoric, accesibil tuturor, a stat la baza doctrinei dualității adevărului, care s-a răspândit în Europa de Vest în secolul al XIII-lea Vezi: Averroes Infirmarea respingerii Kiev - Sankt Petersburg, P *Prov : ; Jer : ; Ps : P * Noez, sau noesis (gândire, înțelegere, înțelegere) și o poezie (conținut imaginabil, gândire) sunt termenii filozofiei platonice și aristotelice Platon înțelege noezu ca înțelegere a esenței, ideilor, bazate pe natura contemplativă a minții, iar noema ca înțelegerea diversității lucrurilor luate în unitatea lor P *În ediția sinodală lipsesc cuvintele "desăvârșire" și "inteligență" (Rom , - ) P 'Bonifaciu VIII (c - ) - Papa (din ) A apărat supremația puterii bisericii asupra secularului În lupta împotriva regelui francez Filip al IV-lea cel Frumos, pe care Bonifaciu l-a anatematizat, a fost învins, ceea ce a dus la captivitatea papilor din Avignon "Sixtus V ( - ) - Papă (din ), al cărui nume este asociat cu o creștere a nivelului de bunăstare publică în statele papale, patronajul educației, în special extinderea Bibliotecii Vaticanului și deschiderea unei tipografie pentru publicarea lucrărilor scriitorilor bisericești S-a străduit să extindă autoritatea seculară și ecleziastică a papalității, a urmărit protestantismul, excomunicand pe Elisabeta I a Angliei și Henric de Navarra CAPITOLUL ÎNTÂI S *Pătrat, sau Kodratus (Quadratus) - după Hierondmus, primul apologe al vechii biserici creștine de la începutul secolului al II-lea Informațiile istorice despre el sunt rare El este creditat cu apărarea creștinismului în fața unei curți romane Din apologia "În apărarea credinței noastre", scrisă sub formă de petiție, s-a păstrat un pasaj, care este dat în "Istoria bisericească" a lui Eusebiu Pamphilus (Cezareea): "Faptele Mântuitorului nostru au fost întotdeauna evidente , căci erau reali: oamenii pe care El ia vindecat, pe care El i-a înviat, văzuți nu numai în momentul vindecării sau învierii lor; au fost mereu în fața ochilor noștri, nu numai când Mântuitorul a fost pe pământ, ci și au trăit suficient de mult după Învierea Sa, unii au supraviețuit până în vremurile noastre (Eusebiu Pamphilus Istoria Bisericii M , P ) "Aristide este un apologe al primului sfert al secolului al II-lea Asemenea lui Codrates, scuzele lui sunt scrise sub forma unei petiții *** "Păstorul" Hermei (sau Germa, Erma) este publicat în următoarele surse: Monumente ale literaturii creștine M , ; Părinții Bisericii timpurii Bruxelles, Despre el, vezi: Sventsitskaya I S Secret Writings of the First Christians M , ; Neretina S S Mintea credincioasă Despre istoria filosofiei medievale Arhangelsk, "Păstorul" lui Erma poate fi numit "apocalipsă apocrifă" Este alcătuit din trei părți: viziuni, porunci, asemănări "Personajul" lor principal este o carte sau un cuvânt, înconjurat de parafernalia potrivită: scaunele, o anumită intonație, gesturile și posturile sunt potrivite pentru ei Numeroase detalii ale viziunilor, păstrarea în ele a vorbirii dialogante directe le spun autenticitatea celei mai înalte realități Hermas în viziuni apare ca un om care suferă de cea mai mică minciună, speriat de nesemnificația ei, care, totuși, îi poate schimba soarta complet și complet Simplitatea morală a sufletului este înțeleasă de el ca aparținând credinciosului, ea este cea care devine subiectul gândirii sale Într-una dintre viziuni, lumea este prezentată ca un templu, la poalele căruia o persoană este curățată de păcate Templul însuși este prezentat printr-un sistem de alegorii, metafore, analogii: templul este un turn de piatră; oameni pietre; pietre pătrate și albe - apostoli și episcopi; pietre extrase din adâncuri, Note martiri; pietre tăiate și aruncate - credincioși prefăcuți, etc Femeile din jurul turnului - Credință, Cumpătare, Simplitate, Inocență, Modestia, Cunoaștere, Iubire Au aceeași forță și reprezintă imperative etice **** din nimic (lat ) ***** Justine (Justin), vezi: Primii Părinți ai Bisericii Bruxelles, ; Maiorov GG Formarea filozofiei medievale patristică latină M , ; Amman A Calea Părinților O scurtă introducere în pastrism M , ; Neretina S S Mintea credincioasă Despre istoria filosofiei medievale Arhangelsk, ; Bolotov VV Doctrina lui Origen despre Sfânta Treime și Bolotov VV Sobr lucrări de istorie bisericească: În vol T M , ****** Ambele "Scuze" ale lui Iustin au fost publicate în cartea: Early Church Fathers Bruxelles, Vezi și: Iustin Filosoful Convorbire cu Trifon evreul despre adevărul legii creștine Pe din greaca Iriney, arhiepiscop de Tver și Kashinsky Sankt Petersburg, (ediție retipărită: Kolomna, ); Scrierile Sf Iustin, filozof și martir M , S * Vezi: Iustin Filosoful Convorbire cu Trifon evreul despre adevărul legii creștine S ** Ibid S *** Compară: "Am fost învățați că Hristos este întâiul născut al lui Dumnezeu și am declarat mai sus că El este Cuvântul, la care întregul neam omenesc participă" (Iustin Filosoful Apologia II și Părinții Bisericii timpurii, p ) **** Compară: "Din cauza sămânței Cuvântului sădită în neamul omenesc" (Ibid , p ) P * Compară: "Deci, tot ceea ce spune cineva bine ne aparține nouă, creștinilor" (Iustin Filozoful Apologia II Și Părinții Bisericii Primiști S ) ** Această afirmație a lui E Gilson dezvăluie perfect atitudinea sa față de filozofie, ale cărei definiții se presupune că sunt identice în orice moment Totuși, în secolul al II-lea, în mediul creștin, conceptul de filozofie a fost redefinit, însuși stilul de a filozofa s-a schimbat Conturând doctrina unui filozof, mulți istorici moderni ai filosofiei, printre care și E Gilson, încearcă să o abordeze sistematic, de parcă ar fi fost întocmită după un anumit plan Dar primii scriitori creștini nu aveau un astfel de plan și, dacă aveau, apoi nu s-a ocupat de predare, ci de subiectul căruia i-a fost consacrat cutare sau cutare lucrare Titlurile lucrărilor creștine timpurii introduse direct și direct în esența acestui subiect (să zicem, în apărarea creștinilor), iar aceasta a însemnat să acționeze în studiul acestei esențe tocmai într-un mod filozofic, adică "observați adevărul în cuvintele și faptele tale, chiar dacă moartea amenința" ( Iustin Filosoful, Apologia II și Părinții Bisericii timpurii, p ) Filosofarea, potrivit lui Justin (Iustin), este o condiție pentru asigurarea vieții normale a oamenilor, necesitând atât o discuție aprofundată, cât și o generalizare amplă "Dacă conducătorii și popoarele nu filosofează, atunci societățile civile nu pot prospera" (Ibid , p ) Concluzia apologetului despre disprețul morții, "care ar trebui să fie fugită" [" Căci ce fel de obscen și necumpătat, care consideră carnea umană ca pe o plăcere, poate accepta de bunăvoie moartea pentru a-și pierde plăcerile ? Nu va încerca, dimpotrivă, să-și continue viața reală și să se ascundă de autorități și să nu se declare pentru condamnare la moarte? (Justin Filosoful Apologia II Și Părinții Bisericii timpurii S )], poate fi numit un fel de dovadă etică a existenței lui Dumnezeu "Dacă nu este așa, atunci nu există Dumnezeu, sau dacă există, atunci Lui nu-i pasă de oameni, atunci atât virtutea, cât și viciul nu sunt nimic" (Ibid , p ) Acest tip de dovadă etică duce la faptul că o persoană care se numește creștin este intransigentă în alegerea sa filozofică, chiar dacă unele asemănări pot fi găsite între "învățătura lui Platon" și "învățătura lui Hristos" Recunoașterea asemănărilor nu înseamnă apropierea lor; Justin vorbește despre altceva aici Asemănările, susține el, înseamnă prefigurarea ideii lui Hristos în mințile sensibile, precum Socrate sau Heraclit, crescând prin învățături nesigure Și numai după ce în sfârșit cunoașteți adevăratul Cuvânt, puteți oferi un sacrificiu pentru el - aceasta este ideea principală a lui Justin Asemănările și asemănările sunt principalii martori ai hotărârii sale, bazate pe raționament strict Nedorința de a recunoaște alți zei nu este o nedorință religioasă, o religie este capabilă să se protejeze de alta cu propria sa lume Aceasta este o natură filozofică fără compromisuri, care dezvăluie o înrădăcinare filozofică în credința însăși Eforturile lui Iustin de a găsi asemănări cu filosofia păgână provin din ideea de continuitate a gândirii și unanimitate, deoarece orice gândire umană, Note subliniază el, este implicat în Cuvânt În același timp, pronunțarea adevărului poate să nu fie legată de nicio dovadă, dacă prorocii, care l-au proclamat, au văzut și au crezut în ea Acești oameni "în discursurile lor nu au considerat necesar să depună mărturie, fiind mai presus de toate mărturii ca martori de încredere ai adevărului, pentru că evenimentele trecute și prezente confirmă adevărul cuvintelor lor" (Ibid , pp - ) Ca urmare, filosofia lui Justin poate fi definită ca fiind filosofia dovezilor De acum înainte, fără dovezi, orice gândire este considerată goală Numai atunci când viața practică a spiritului și speculațiile sunt armonizate este în general posibil să se vorbească despre "începutul și sfârșitul lucrurilor" Practicarea spiritului devine o condiție indispensabilă pentru adevărul raționamentului O persoană cu adevărat raționantă nu ar trebui să aibă imaginație, ci să iubească cu adevărat acești martori, altfel raționamentele sale sunt false și nu au sens, deoarece nu sunt susținute de participarea activă a sufletului la actul cunoașterii, de disponibilitatea acestui suflet de a se sacrifica pentru gânduri și cuvinte rostite Aceasta este "o filozofie adevărată și utilă" (Ibid , p ), care face posibilă atât generalizări ample, cât și discuții aprofundate *** Compară: Iustin Filosoful Apologia IIII Părinţii Bisericii timpurii S P * Pentru înclinația lui Iustin către subordonare (teoriile subordonării lui Dumnezeu Fiul și a lui Dumnezeu Duhul Sfânt față de Dumnezeu Tatăl), vezi ambele "Apologe" ale sale (Early Church Fathers, pp , , , , ) ** Compară: Iustin Filosoful Convorbire cu Trifon Iudeul pp - *** Despre Tatian, vezi: Mayorov G G Formarea filosofiei medievale patristică latină; Neretina S S Mintea credincioasă Despre istoria filosofiei medievale; Bolotov VV Doctrina lui Origen despre Sfânta Treime și Bolotov VV Sobr lucrări de istorie a bisericii T I P * Uneori tradus diferit; vezi: Tatian Discurs împotriva elenilor și a părinților bisericești timpurii ** Din această cauză, encratiții au fost numiți și vărsători *** Genealogia lui Hristos a fost omisă din Diatessaron Această lucrare a dat motive pentru a atribui docetismului Tatian - ideea naturii iluzorii cărnii lui Hristos **** Aceasta se referă la Joseph ben Mattathias, cunoscut sub numele de Josephus Flavius Vezi eseul său: Despre antichitatea poporului evreu Împotriva lui Apion SPb , Despre el, vezi: Neretina S S Cuvânt şi text în cultura medievală Istorie: mit, timp, ghicitoare M , S - ***** Acesta este un exemplu evident când E Gilson înlocuiește terminologia lui Tatian cu propria sa terminologie, fără a explica motivele pentru care Tatian își numește poziția, de exemplu, poziția de "filozofie barbară", pe care Gilson nu o consideră originală (vezi de mai jos) Neîncrederea în numele de sine este cu greu justificată în orice caz, dar aici este cu atât mai mult, pentru că Gilson expune în detaliu sistemul lui Tatian, vorbind despre critica sa la adresa religiei păgâne, care repetă critica lui Iustin asupra teologiei, a conceptelor de materie, suflet și antropologie Originalitatea lui Tatian, se pare, constă în următoarele ) Repetând în multe feluri argumentele profesorului său Iustin (cum ar face mai târziu majoritatea gânditorilor medievali) în criticarea religiei păgâne, în special, crezând că grecii nu au fost inventatorii "artelor", ci i-au împrumutat de la popoare mai vechi , pe care l-a urmat pe Flavius Josephus îl consideră pe babilonieni, perși, egipteni, fenicieni, Tațian nu numai că urmărește ideea unanimității, ca la Iustin, dar introduce ideea de istorie, face o încercare de a întinde originea lui anumite idei într-o singură serie cronologică, pentru a contura genealogia gândirii ) Tațian prezintă ideea Cuvântului ca comuniune, ca Cuvânt conversator "S-a născut prin comunicare și nu prin tăiere Căci ceea ce este tăiat este separat de original, iar ceea ce s-a întâmplat prin mesaj și serviciul gratuit acceptat, nu-l reduce pe cel de la care a venit "(Tatian Discurs împotriva elenilor și a părinților Bisericii timpurii S ZDZ - ) Tatian, poate pentru prima dată, insistă asupra personalității sinelui vorbitorului Mai mult, el subliniază că nu pot fi eu decât verbal Natura Cuvântului s-a dovedit a fi caracterizată prin formarea unui alt eu, izvorât din discrepanța dintre Eu-deținând Cuvântul, concepându-l și Eu-care comunică Cuvântul și modelează-l sub forma unei imagini Persoana căreia i-a fost comunicat Cuvântul a apărut ca o imagine a plinătății lui Eu, adică a lui Dumnezeu Discrepanța dintre eu conceput și eu educat stă la baza ideii de răzbunare ) Reflecțiile lui Tatian au condus la o reformulare a ideii de cunoaștere: nu sufletul uman este cel care cunoaște, ci spiritul, coborând la om împreună cu Cuvântul, îi introduce în revelație pe "cei care ascultă de înțelepciune" ) Nasta Note Bazat pe definiția omului nu ca animal muritor rațional, ci ca imagine și asemănare a lui Dumnezeu, Tațian arată transformarea rațiunii categorice într-o minte de comuniune Se pare că, în același timp, reflecțiile sale chiar merită să fie numite nu doar religioase, ci și filozofice, așa cum le-a numit el P * Hermias este un apologe creștin care a trăit, după unele surse (A Di Pauli, O Barden Hever), în secolele II-III, după alții (G Diels, A Harnack) - în secolele V-VI Compoziția "Bata de joc a filozofilor păgâni" ("Irrisio gentilium philosophorum") a fost scrisă în imitația lui Lucian Hermias arată inconsecvența părerilor filozofilor asupra temeliilor lucrurilor și asupra sufletului uman: unii cred că este muritor, alții că este nemuritor, alții că este alcătuit din apă, alții că este făcut din foc etc După cum notează cercetătorii, el nu încearcă să înțeleagă evoluția cursului filozofiei grecești ** Vezi: Tatian Discurs împotriva elenilor // Primii Părinți ai Bisericii S *** Compară: "Din voia ființei Sale simple, Cuvântul s-a întâmplat și Cuvântul nu s-a întâmplat în zadar - Ea devine lucrarea întâi născută a Tatălui" (Tatian Discurs împotriva elenilor // Primii Părinți ai Bisericii , p ) O notă la acest fragment a traducătorului său, protopopul P Preobrazhensky, este semnificativă: "Expresia "prin voința ființei Sale simple" nu conține gândirea ariană apărută mai târziu, ci face posibil să se vadă în nașterea Fiul lui Dumnezeu sau Cuvântul nu acțiunea unei necesități fizice, așa cum ar fi, materiale, ci a uneia spirituale, ca act de voință în ființa necondiționată spirituală a lui Dumnezeu" (ibid ) **** Vezi și vechea traducere rusă a acestui fragment în notă la s ***** discurs ratian împotriva elenilor // Ran- Părinţii Bisericii S S * Ibid ** Ibid S *** Vezi ibid S S * Despre Meliton, vezi: Primii Părinţi ai Bisericii P - Meliton (d c ), după Eusebiu din Cezareea (Pamphilus), a scris două cărți "Despre Paște" (c ), "Despre calea vieții și al profeților", "Despre Biserică" , "În ziua Domnului", "Despre credința omenească", "Despre creație", "Despre ascultarea sentimentelor față de credință", "Despre suflet și trup, sau Pe unul", "Despre botez", "Despre adevăr, credință și nașterea lui Hristos", "Despre profețiile despre El", "Despre ospitalitate", "Cheie", "Despre diavol", "Despre Apocalipsa Ioan", "Despre Dumnezeu întrupat", "O cerere către Antoninus" (Eusebius Pamphilus Istoria Bisericii M , P ) Dintre pasajele menționate de E Gilson, primul se referă la persecuția creștinilor, al doilea conține o cerere către Marcus Aurelius "de a se familiariza mai întâi cu cei care au provocat o asemenea ură" (Ibid , p ) Al treilea de mai jos este dat de E Gilson în traducerea lui E Pusch Pe lângă pasajele menționate de Eusebiu, așa cum se raportează în cartea "Părinții timpurii ai Bisericii", sunt acum cunoscute încă două lucrări ale lui Meliton În , codexul grecesc al secolului al IV-lea a fost descoperit cu un text aproape complet al predicii, pe care Bonner, cel care a descoperit-o, a numit-o "Predica de Vinerea Mare" (Bonner C Omilia despre patimă de Melito, episcopul de Sardes L , ), și editorul francez - "De Paște" (Perler O Meliton de Sardes Sur la Pâque P , ) Predica mărturisește cristocentritatea conceptului lui Meliton El îl numește pe Hristos Dumnezeu, Logos, Dumnezeul întâi născut, Domnul, Împăratul lui Israel, Fiul și chiar Tatăl În , pr iezuit belgian Michael van Esbroeck a găsit în biblioteca din Tbilisi un manuscris cu coloane ale unei traduceri în limba georgiană a predicii "Despre suflet și trup și patimile Domnului" * (Esbroeck Michel van Nouveaux fragments de Meliton de Sardes Bruxelles , ) O parte semnificativă a acestui fragment a fost publicată în cartea "Părinții timpurii ai Bisericii" (p - ) tradusă în limba rusă S * Sykofant este informator Inițial: cine a avut grijă ca interzicerea exportului de smochine să nu fie încălcată Din secolul al V-lea î Hr e la Atena, sicofanții erau cei care, în scop de profit, ridicau calomnii sau acuzații false împotriva cetățenilor ** Narațiunea despre starea noii filozofii (precum Justin și Tatian, Meliton folosește acest termen pentru a denumi viziunea creștină asupra lumii) mărturisește mai degrabă nu neatenția folosirii termenului "filozofie" în locul termenului "religie", ci identitatea lor pentru gânditorii creștini din acest timp și vorbește în favoarea ideii de rațiune ca minte credincioasă Pe lângă fragmente din Apologie, Eusebiu citează un fragment din Eglogile melitoniene, unde enumeră cărțile general recunoscute ale Vechiului Testament: Geneza, Exodul, Leviticul, Numeri, Deuteronom; Iosua, Judecătorii, Rut, patru Regi; două Cronici, Psalmii lui David, Proverbele lui Solomon, sau cartea Înțelepciunii, Eclesiastul, Cântarea Cântărilor, Iov; profeți: Isaia, Ieremia și doisprezece într-o singură carte; da Note Neil, Ezechiel, Ezra Dintre acestea, am făcut selecții, împărțindu-le în șase cărți "(Eusebius Pam-fil Istoria Bisericii P ) *** Vezi: Lucrările Fericitului Augustin, Episcop de Hipona Kiev, (ediție retipărită: Fericitul Augustin Despre orașul lui Dumnezeu Vol - M , ); Fericitul Augustin Creații T - SPb - Kiev, (textul "Despre Cetatea lui Dumnezeu", precum și alte texte ale lui Augustin, plasate în această ediție, sunt tipărite în ediția modernă a vechii traduceri) **** Aceasta se referă la Sfântul Imperiu Roman, al cărui fondator este considerat Carol cel Mare și care sub acest nume a fost recreat de Otto cel Mare și a existat din până la sfârșitul secolului al XV-lea, când a devenit cunoscut sub numele de Sfântul Imperiu Roman al națiunea germană, incluzând inițial Italia de Nord și Centrală (împreună cu Roma), Cehia, Țările de Jos etc În , teritoriile imperiale au devenit, în conformitate cu pacea de la Westfalia, un conglomerat de state independente Totuși, imperiul a fost lichidat în cele din urmă abia în timpul războaielor napoleoniene ***** Ghenady de Massilius (secolul al V-lea) - presbiter, reprezentant de seamă al semipelagianismului, care a scris Epistola de credință (Epistola de fide), Cartea dogmelor bisericești (De ecclesiasticis dogmatibus liben>) și continuarea operei lui Ieronim "Despre bărbați celebri" ("De viris illustribus") ****** Vezi: Athenagoras Petiție pentru creștini // Primii Părinți ai Bisericii Despre el, vezi: Primii Părinți ai Bisericii p - ; Maiorov GG Formarea filozofiei medievale patristică latină pp - ; Bolotov V V Doctrina lui Origen despre Sfânta Treime // Bolotov VV Sobr lucrări de istorie a bisericii T S * Marcus Aurelius Antoninus Reflecții L , P (traducere de A K Gavrilov) ** Athenagoras Petiție pentru creștini // Primii Părinți ai Bisericii S P * Pentru a completa analiza poziției filosofice a lui Atenagoras, este necesar să adăugăm că în Cererea pentru creștini, Athenagoras atrage atenția asupra naturii creatoare a singurului Dumnezeu, care îl deosebește de natura zeilor antici Se poate spune chiar că capitolele și din petiție sunt o apologie pentru creativitate și frumusețe "Dumnezeu este un foc artistic", este de acord Athenagoras cu stoicii (Atenagoras, Petiția pentru creștini, p ) Creația distinctivă tsa și creație, Athenagoras aseamănă pe Dumnezeu cu un artist, iar creația cu o operă de artă, subliniind eterogenitatea ambelor "Sunt foarte diferiți unul de celălalt Căci așa cum olarul se raportează la lut - lutul este materialul, iar olarul artistul - tot așa se raportează între ele Dumnezeu Creatorul și substanța care se supune artei sale Dar la fel cum lutul în sine, fără ajutorul artei, nu poate deveni un vas, tot așa o substanță lucrabilă fără un artist - Dumnezeu - nu ar primi nici varietate, nici formă, nici frumusețe Nu punem un vas de pământ mai sus decât un olar " (Ibid , p ) Mai târziu, Tertulian va folosi comparația dintre Dumnezeu și creație cu un olar și o oală (vezi: Tertulian Despre învierea cărnii // Tertulian Lucrări alese M , P - ) Cu această comparație, Athenagoras este unul dintre primii care remarcă natura instrumentală și creativă a artei, care transmite efortul fizic al maestrului și include ideea de a face Această idee presupunea nu doar o ascensiune liberă a minții, ci o muncă grea, care - inclusiv fizică, instrumentală - s-a dovedit a fi în același timp un rit sacru Pentru mai multe detalii, vezi: Neretina S S Căi și concepte M , S - ** Vezi: Athenagoras Despre învierea morților // Primii părinți ai Bisericii S * Vezi: Teofil din Antiohia Trei cărți către Autolycus despre credința creștină (în continuare: Către Autolycus) // Primii Părinți ai Bisericii Despre el, vezi: Maiorov G G Formarea filosofiei medievale patristică latină; Bolotov VV Doctrina lui Origen despre Sfânta Treime // Bolotov VV Sobr lucrări de istorie a bisericii T ** Compară: Fvrfil din Antiohia Lui Autolycus // Ibid S P * Pentru textele gnostice, vezi: De la malurile Bosforului la malurile Eufratului // Transl , Prefaţă si comentati S S Averintseva M , ; Apocrife gnostice din Nag Hammadi // Apocrife ale creștinilor antici M , ; gnosticismul antic Fragmente și dovezi Un studiu al gnosticismului antic, o colecție de mărturii și un comentariu SPb , Despre gnosticism, vezi: Posnov M E Gnosticismul secolului II și biruința Bisericii Creștine asupra lui Kiev, ; Trofimova M K Întrebări istorice și filozofice ale gnosticismului M , ; Sventsitskaya I S Scrieri secrete ale primilor creștini M , ; Trofimova M K Gnosticism și creștinism // Apocrypha of the Ancients Note ei crestini M , ; Hosroev A L Creștinismul alexandrin Conform textelor din Nag Hammadi M , ; Losev A F Istoria esteticii antice Rezultatele unei mii de ani de dezvoltare Carte M , ; Sidorov AI Probleme de gnosticism și sincretism ale culturii antice târzii în istoriografie // Probleme actuale ale filologiei clasice M , ; Karsavin L P Sfinții Părinți și Învățători ai Bisericii (Dezvăluirea Ortodoxiei în creațiile lor ) M , ; Anexa III // Quintus Septimius Florent Tertulian (denumit în continuare: Tertulian) Fav op M , ; Trofimova M K Problema gnozei în lumina manuscriselor copte din primele secole ale erei noastre // Forme de gândire științifice și neștiințifice M , ; Afonasin E V "La început a fost " Gnosticismul antic în mărturiile apologeților creștini SPb , P * Spre deosebire de Gilson și mulți alți cercetători, E V Afonasin încearcă să prezinte gnosticismul ca o viziune independentă asupra lumii a erei de tranziție (între antichitate și Evul Mediu), pentru a respinge judecata gnozei ca erezie creștină, formulată de creștinismul însuși Vezi: Afonasin E V "La început a fost " ** Iustin Filosoful Convorbire cu Trifon Iudeul S *** Despre ei, vezi: Karsavin L P Sfinții Părinți și Învățători ai Bisericii Dezvăluirea Ortodoxiei în lucrările lor, pp - P * L P Karsavin traduce "panspermia" prin "toate semințele" și trei "filia" - prin "fii în trei părți" Vezi: Karsavin L P Sfinții Părinți și Învățători ai Bisericii S P * Termenul "Abis" este folosit în conformitate cu tradiția rusă de prezentare a învățăturilor lui Valentin Originalul francez folosește și cuvântul Abîme - Abyss În greacă, cuvântul Bytos (adâncime) este masculin - Notă, trad ** În greacă, cuvântul Sige (tăcere) este feminin - Notă, trad *** Ogdoada - Opt (greacă) -Prim, trad **** În greacă, termenul "pneuma" ("spirit") este feminin - Notă, trad P * Lucrarea lui Gilson a fost scrisă înainte de a fi găsite textele din Nag Hammadi Vezi nota, la p ** Despre Iriney, vezi: Ivantsov-Platonov A M Erezii ale primelor trei secole de crestinism M , ; Spassky A A Istoria învățăturilor dogmatice în epoca conciliilor ecumenice (în legătură cu învățăturile filozofice ale vremii) T I Întrebarea trinitariană Sergiev Posad, (retipărire ed : M , ; Maiorov G G Formarea filozofiei medievale Patristica latină; Amman A Calea Părinților O scurtă introducere în patristică; Bolotov V V Doctrina Sfintei Treimi a lui Origen // Bolotov V V Culegere lucrări istorico-bisericeşti, vol *** Policarp din Smirna, ucenic al Apostolului Ioan, care a fost numit și episcop al Smirnei, după V V Bolotov, s-a născut sau s-a botezat c și executat în / (după alte surse, s-a născut pe la și executat în / ) Ieronim l-a numit "conducătorul întregii Asii" în creștinism Despre martiriul său, vezi: Eusebiu Pamphilus istoria bisericii p - **** dsiya este numele antic al mai multor țări situate în partea de vest a Asiei moderne și constituite din î Hr e provincia Imperiului Roman Include orașele Efes, Laodiceea, Pergam, Filadelfia, Sardes și Smirna, menționate în Noul Testament S * Vezi: Eusebiu Pamphilus istoria bisericii P Numele "Favorin", menționat de E Gilson, în traducerea rusă a lui Eusebiu sună ca "Florin" ** Vezi: Lucrările Sf Irineu, Episcop de Lyon / Trad P Preobrajenski M , ; SPb , Irineu de Lyon Împotriva ereziilor Carte III / Trad P Preobrazhensky // Primii Părinţi ai Bisericii P * "nu ca urmare a apostaziei, decăderii și ignoranței" (lat ) ** "Substanța tuturor este voința Lui" (lat ) *** "ca având propria sa intenție și judecată liberă" (lat ) P * "Omul este cu adevărat inteligent și astfel ca Dumnezeu și a fost creat liber prin voința stăpânului său" (lat ) ** "Inițial, Dumnezeu l-a creat pe om liber, având propria sa putere, precum și propriul suflet, pentru a împlini de bunăvoie voia lui Dumnezeu, și nu sub constrângerea lui Dumnezeu" (lat ) - Notă, trad *** "O decizie liberă este caracteristică inițial omului, iar o decizie liberă este caracteristică lui Dumnezeu, în a cărui asemănare a fost creat omul" (lat ) - Notă, trad **** Pelagius (c - după ) - celebrul ereziarh În primii ani ai secolului al V-lea, a ajuns în Italia din Bretania sau Scoția, a lui Note respectabilă, viața "parcă monahală" a atras atenția Sf Paulinus, episcop de Nolan Surprins de licențialitatea morală a romanilor, care credeau că o persoană este slabă din cauza invincibilității păcatului, Pelagius a afirmat necesitatea eforturilor morale ale persoanei însuși, care poate fi fără păcat dacă dorește, și a negat moștenirea originalului păcat Pelagius și mai ales adepții săi au fost acuzați că au insistat asupra independenței principiului uman, stabilind nu o relație internă, ci una externă între Dumnezeu și om Din acest punct de vedere, semnificația unor astfel de dogme fundamentale ale creștinismului precum întruparea și învierea a fost subestimată, iar misiunea lui Hristos a fost redusă la un exemplu moralizator ***** Vezi: NovostruevK I Cuvântul Sfântului Ipolit despre Antihrist în traducerea sa slavă după lista secolului al XII-lea cu un studiu asupra cuvântului și o altă conversație închipuită a lui Ipolit despre aceeași, cu note și o anexă M , ; Lucrările Sfântului Hippolit, Episcopul Romei Problema - Kazan, - ; Sfântul Hippolit al Romei Tradiţia Apostolică // Transl din lat P Burburuza // Lucrări teologice sat M , ; sfințitul mucenic Hippolit al Romei Despre Hristos și Antihrist Tradiţia apostolică // Părinţii şi învăţătorii Bisericii secolului III Antologie în volume Vol II M , (conține o bibliografie extinsă); Despre el, vezi: Maiorov G G Formarea filosofiei medievale patristică latină; Sidorov A I Gnosticism și filozofie (Învățăturile lui Basilides după Hippolit) // Religiile lumii: Anuar M , ****** Exegeza este o tehnică de interpretare a textelor antice S * Panten - teolog creștin din a doua jumătate a secolului II, atenian sau sicilian, înainte de adoptarea creștinismului, stoic A fost în fruntea școlii alexandrine de catehumeni ( - ), a fost înlocuit în acest post de Clement al Alexandriei Cursul său a constat în principal în interpretări ale Sfintei Scripturi și expunerea dogmelor A fost angajat în activitate misionară în India și Arabia de Sud ** Despre el, vezi: Viclenia M Clement și Origen - Profesorii alexandrini și vârsta lor // Rătăcitor Nr , - , , Nr / - , , Nr / ; Popov KD Credința și relația ei cu cunoașterea creștină conform învățăturilor lui Clement din Alexandria // Proceedings of the Kyiv Theological Academy Kiev, ; Leonardov D Teoria inspiraţiei divine Informații biblice în școala din Alexandria: Teoria lui Clement din Alexandria // Credință și rațiune T I Partea Harkov, ; Maiorov GG Formarea filozofiei medievale patristică latină M , ; Karsavin L P Sfinții Părinți și Învățători ai Bisericii Revelația Ortodoxiei în creațiile lor; Amman A Calea Părinților O scurtă introducere în patristică; Părinții și Doctorii Bisericii secolului al III-lea Antologie T I M , ; Afonasin E V ATNQETOE TEOE: Doctrina divinității transcendente în Stromata de Clement din Alexandria // Anuar istoric și filozofic' M , ; Afonasin E V Filosofia lui Clement al Alexandriei Novosibirsk, ; Bolotov VV Învățătura lui Origen despre Sf Treime // Bolotov V V Sobr lucrări de istorie a bisericii T *** Vezi: Clement din Alexandria Care dintre cei bogați va fi mântuit; Îndemn către eleni / Trad N Korsunsky Iaroslavl, ; Clement al Alexandriei Profesor / Transl N Korsunsky Yaroslavl, (retipărire: Antologie de gândire pedagogică a Evului Mediu creștin În voi Clement al Alexandriei Stromata / Transl N Korsunsky Yaroslavl, (retipărit sub redacția lui Yu S Terentyev: Părinții și profesorii Bisericii din secolul al III-lea Antologie Vol ); Clement al Alexandriei Stromata Carte V Ch - / Transl E V Afo-nasina // Anuar istoric si filosofic' M , ; Clement al Alexandriei Îndemn către neamuri / Tradus, prefață, comentariu A Yu Bratukhina SPb , ; Clement al Alexandriei Stromata T I-Sh (Cartea - ) / Perev din greaca veche, prefață si comentati E V Afonasina SPb , P * În ediția sinodală în loc de "Tatăl Meu" - "Cel ce M-a trimis" S * pentru propriile lor (lat ) -Prim, trad ** sfântă simplitate (lat ) - Notă, trad *** În traducerea sinodală: "Și spuneți tuturor cu inimă înțeleaptă" P * "Filosofia este slujitorul teologiei" (lat ) - Notă, trad ** Gen : -Prim, trad S * Pentheus - în greacă mitologie Regele teban care s-a opus introducerii cultului lui Dionysos La sfatul unui zeu pe care nu-l recunoștea, care a fost luat prizonier de el, a luat parte la festivitățile în cinstea lui Dionysos ca spion și, demascat, a fost sfâșiat de menade frenetice sau Bacante Mama lui, care era printre ei, a adus acasă capul însângerat al lui Pentheus și abia aici și-a dat seama ce s-a întâmplat Note ** Vezi: Hermes Trismegistus și tradiția ermetică a Occidentului / Comp , comentariu, trad din negru antic, lat , fr , germană, engleză?, poloneză K Bogutsky Kiev - M , P * Despre Origen, vezi: Gusev DV Apologia feței lui Isus Hristos și viața și activitatea Sa pământească în lucrarea lui Origen "Împotriva lui Celsus" Kazan, ; Troitsky N I Origen ca apologe Tula, ; Mayorov GG Formarea filozofiei medievale patristică latină; Amman A Calea Părinților: O scurtă introducere în patristică; Karsavin 'L P Sfinţii Părinţi şi Doctori ai Bisericii; Neretina S S Mintea credincioasă Despre istoria filosofiei medievale; Bychkov VV Gnoza neformalizabilă a lui Origen / Filosofie socială și antropologie filozofică M , ; Părinții și Doctorii Bisericii secolului al III-lea Antologie Vol II; Bolotov VV Învățătura lui Origen despre Sfânta Treime ** Ammonius Sakkas (m după ) - profesor de filozofie la Alexandria, mentor al lui Plotin și al lui Origen Platonistul S * Gaius Messiah Quintus Traian Decius ( - ) - Împărat roman, cunoscut pentru prima persecuție sistematică a creștinilor, care, după cum i se părea, l-a împiedicat să unească Imperiul Roman într-un organism integral A murit în Moesia în lupta împotriva goților invadatori ** Vezi: Origen împotriva lui Celsus Carte - / Transl din greaca L Pisareva M , ; Origen Despre începuturi Samara, Vezi și: Origen Despre rugăciune; Un îndemn la martiriu SPb , (ediție retipărită: SPb , ); Origen Îndemn la martiriu; Instruire despre rugăciune (din tratatul "Despre rugăciune"); Interpretarea rugăciunii "Tatăl nostru" (din tratatul "Despre rugăciune"); Despre liberul arbitru (din tratatul "Despre începuturi"); Despre Sfintele Scripturi (din tratatul "Despre începuturi"); Scrisoare către Sf Grigore Făcătorul de Minuni // Părinţii şi învăţătorii Bisericii secolului III, Antologie T II *** Rufin Tyrannius (Rufin of Aquileia) ( - ) - teolog creștin, scriitor, traducător - Notă, trad **** Origen a exprimat gânduri similare în carte , XVIII și XLVI: "În învățătura noastră există astfel de adevăruri, care sunt descoperite oamenilor înțelepți în creștinism, așa cum o exprimă Pavel, prin Duhul, în cuvântul înțelepciunii și în conformitate cu Duhul în cuvânt de cunoaștere ( Cor , )" (Origen Împotriva Celsus S ); "Și când Pavel enumeră darurile harului trimise de la Dumnezeu, el pune pe primul loc cuvântul înțelepciunea, în al doilea - cuvântul cunoașterii, denotând prin aceasta gândul că ultimul urmează pe primul, și deja după amândouă, îl pui pe al treilea ^ ( Cor , - ) "(Ibid , p ) P * Aici este necesar să amintim datele vieții lui Origen (c - / ) și Plotin (c / - / ) Comparația lui Origen cu neoplatoniștii este destul de comună (Gilson vorbește despre asta puțin mai târziu) Cu toate acestea, Plotin, după cum vedem, s-a născut cu două decenii mai târziu decât Origen Acesta din urmă a început să scrie "Despre începuturi" când avea puțin peste de ani și avea deja de ani de studiu neobosit al Sfintei Scripturi, la cărțile cărora le-a întocmit comentarii Eusebiu le enumeră în această ordine: Comentariu la Evanghelia lui Ioan, Comentariu la Cartea Genezei În cartea a -a a acestor Comentarii, el amintește că în Alexandria a scris și Comentarii la psalmi, la Plângerile lui Ieremia și cartea Despre Înviere "A scris cartea "Despre începuturi" înainte de strămutarea sa din Alexandria", ca alta, sub titlul "Stromati" (Eusebius Pamphilus Istoria bisericii P ) Origen creștinul l-a studiat cu Amonius în , Plotin a fost studentul lui Amonius timp de ani, aproximativ de la la , când Origen scria deja Despre începuturi Dacă aici sunt posibile influențe, atunci mai degrabă Origen Baraj De fapt, Origen Creștinul este adesea confundat cu Origen Platonistul Despre aceasta, a se vedea: Weber K -O Origenes der Neuplatoniker Versuch einer Interpretation (mit Ausgabe der Fragmente) Munchen, ; Dillon J Platoniștii de mijloc SPb , S - ** "după măsură și număr" (lat ) -Prim, trad S * Arie ( - ) - celebrul ereziarh; a fost presbiter al bisericii din Alexandria; Pentru prima dată și-a formulat doctrina în , când a început o dispută cu Atanasie cel Mare despre esența lui Dumnezeu Fiul și despre asemănarea lui cu Dumnezeu Tatăl A recunoaște pe Dumnezeu Fiul ca parte a consubstanțialului a însemnat ca Arie să-l considere pe Dumnezeu Tatăl complex, divizibil și schimbător, ceea ce este imposibil El l-a considerat pe Dumnezeu Fiul nu consubstanțial cu Dumnezeu Tatăl, ci asemănător Printre susținătorii săi a fost Eusebiu din Cezareea (Pamphilus) Conciliul de la Niceea din a condamnat arianismul Cu toate acestea, a triumfat curând, consiliul din Tir l-a detronat pe Atanasie cel Mare din Arie trebuia să se întoarcă în sânul bisericii, dar a murit brusc Abia după conciliul de la Constantinopol ( ), recunoscut ca universal, arianismul în acest oraș Note de și-a pierdut preponderența, totuși, în multe state barbare a rămas în secolele VI-VII ** Despre viața lui Eusebiu și operele sale, vezi: Lebedev A P Istoriografia bisericii în principalii ei reprezentanți din secolul al IV-lea până în secolul al XX-lea SPb , P * Despre el, vezi: Vinogradov N Învățătura dogmatică a Sf Grigore Teologul Kazan, ; Spassky A A Istoria mișcărilor dogmatice în epoca conciliilor ecumenice (în legătură cu învățăturile filozofice ale vremii) T I Întrebarea trinitariană; Florovsky G V Părinții răsăriteni ai secolului al IV-lea Ediție retipărită M , ; Amman A Calea Părinților O scurtă introducere în patristică ** Vezi: Sfântul Grigorie Teologul Sobr creaţii în vol T I Reprint ed Sfânta Treime Serghie Lavra, S - *** Eunomius este un reprezentant al arianismului extrem Originar din Capadocia, a studiat retorica la Constantinopol, a fost profesor, croitor; după ce s-a mutat la Antiohia, a fost hirotonit diacon, iar apoi episcop al orașului Recunoscând că mintea poate avea un concept de încredere despre natura lui Dumnezeu, Eunomius a crezut esența acestei naturi în neînceputul și nenăscutul lui Dumnezeu; de aici a urmat concluzia că a doua Persoană a Treimii, ca Născut, nu poate fi implicată și asemănătoare esenței divine Eunomius evită termenii "Tată" și "Fiu" pentru că indică consubstanțialitate Rațiunea, credea el, era singura legătură între om și Dumnezeu În timpul botezului, se recomanda coborârea în apă numai a părții superioare a corpului, deoarece se credea că partea inferioară nu poate fi salvată Din partea lui Vasile cel Mare și Grigorie Teologul, au urmat negări Eunomius a fost ulterior depus și exilat în Cappadocia S * Vezi: Creaţiile lui Vasile cel Mare Partea I - IV Retipărire ed M , ; Vasile cel Mare Scrisoarea ( ) către Grigore fratele despre diferența dintre esență și ipostas // Anuar istoric și filozofic' M , Despre el, vezi: Gorsky A V Viața Sf Vasile cel Mare // Adăugiri la lucrările Sfinţilor Părinţi T III Sergiev Posad, ; Spassky A A Istoria mișcărilor dogmatice în epoca conciliilor ecumenice T I întrebare trinitariană; Florovsky G V Părinții răsăriteni ai secolului al IV-lea Retipărire ed M , ; Kartashev A V Sinoade Ecumenice M , ; Ivanchenko A V , Mikhailovsky A V La publicarea celei de-a -a scrisori a Sf Vasile cel Mare // Anuar istoric şi filozofic' M , ** Vezi: Vasile cel Mare Despre ce beneficii pot obține tinerii din cărțile păgâne // Antologie de gândire pedagogică a Evului Mediu creștin În vol T I M , *** Bruni Leonardo ( / - ), istoric, umanist italian, care a tradus numeroși autori antici (Aristotel, Platon, Plutarh, Xenofon etc ) - Notă, trad **** Titlu complet - "Refutarea discursului defensiv al ticălosului Eunomius" // Creații ale lui Vasile cel Mare Partea a III-a Retipărire ed M , S - S * Elian (sfârşitul II - începutul III), un roman care a scris în greacă, autorul lucrărilor "Poveşti colorate", "Despre natura animalelor" etc ** Opian (sec III) - poet didactic grec *** Grigore de Nyssa Poli col op în vol M , - ; Sfântul Grigorie, Episcopul Nyssei Despre scopul vieții după Dumnezeu și despre adevărata asceză; Mesaj pentru copiii săi // Creații ale străvechilor Părinți-asceți T M , Despre el, vezi: Martynov A Învățătura Sf Grigore, episcopul Nyssei, despre natura omului M , ; Florovsky G V Părinții Răsăriteni ai secolului al IV-lea; Amman A Calea Părinților O scurtă introducere în patristică Karsavin L P Sfinții Părinți și Învățători ai Bisericii (Dezvăluirea Ortodoxiei în creațiile lor ) **** Vezi: Sfântul Grigorie de Nyssa Despre dispensa de om / Trad V M Lurie, ed A L Berlinsky SPb , P * Procesul de creație umană, potrivit lui Grigore de Nyssa, este procesul de transferare a calităților divine creatoare (artistice și artizanale) către el, aceasta este ideea muncii divine neobosite care îl deosebește pe Dumnezeul creștin de orice alți zei Grigore întărește ideea naturii instrumental-artistice a creației introdusă de Athenagoras, asupra căreia insistă și E Gilson, distingând tocmai natura activă creatoare a Dumnezeului creștin de, să zicem, Primul Mover aristotelic Dumnezeul creștin - "nu se mișcă, ci acționează; știm despre existența Sa tocmai pentru că El a îndeplinit o anumită acțiune "(Gilson E Philosopher and Theology M , P ) Numai prin ceea ce a creat, prin ceea ce a devenit vizibil datorită acțiunii, se poate descoperi atât puterea divină eternă, cât și pe Sine, invizibil, căci a acționa înseamnă a-ți descoperi ființa, întrucât este actuală Note Dar Dumnezeul creștin este "transcendent în raport cu toți zeii filozofiei" Și întrucât "natura divină este suprem de actuală, ea se dezvăluie în cel mai înalt grad și în cele mai diverse moduri Una dintre ele este generarea unei ființe de aceeași natură cu care se întâmplă odată cu apariția Cuvântului; celălalt este creația, adică actul de a fi atunci când alte ființe au ocazia de a fi" (ibid ) Această idee a unei ființe creatoare a stat în centrul filosofiei creștine Predicatele Tâmplarului și Artistului, unite prin numele comun al Maestrului, au fost aplicate lui Dumnezeu A fi Tâmplar a însemnat o astfel de stăpânire a priceperii artistice, asociată cu imaginația și activitatea creatoare, încât doar a considerat că lumea este bună, permițând Creatorului să vadă că "este bine" A fi Artist însemna stăpânirea tehnicii, înțeleasă atât ca abilitate, cât și ca unealtă necesară unui făuritor Aceste calități divine au fost transferate omului, care nu este doar praf și decădere, ci în același timp atât un instrument în mâinile lui Dumnezeu, cât și proprietarul instrumentelor pentru creație Produsele Artisan sunt atât produse, cât și opere de artă "Așa cum în această viață stăpânii dau fiecărei unealte o înfățișare în funcție de nevoie, tot așa cel mai bun Maestru a creat natura noastră, așa cum ar fi, ca un vas necesar activității împărătești, arătând ca atât în avantajele spirituale, cât și chiar în înfățișarea trupească, fiți așa cum se cere pentru a domni" (Gregory of Nyssa, On the Structure of Man, p ) Dumnezeu, după cum crede Grigorie, procedează la dispensarea omului "cu precauție", pregătindu-i o substanță specială, o formă asemănată cu prototipul, propunând scopul pentru care a fost creat și creând o natură potrivită pentru el în ceea ce privește energiile sale Grigore numește acest efort în sine mecanic - acesta este cel care transferă energie unei persoane care este comparată cu o statuie Creația acestei statui este exprimată în cuvinte pe care mulți mari sculptori le vor repeta multe secole mai târziu: luați o piatră și tăiați din ea tot ceea ce este de prisos: "Mulțumită acestui act măiest și priceput de creație, puterea sufletului asociată cu ea este dezvăluit imediat în natura umană Asemănător poate fi văzut la tăietorii de piatră Artistul trebuie să-și imagineze în piatră aspectul unui animal După ce și-a propus un astfel de scop, mai întâi răzuie substanța care a crescut pe ea din piatră; apoi, tăind din ea ceea ce este de prisos, imitând ceea ce se presupunea, își produce prima asemănare, astfel încât chiar și o persoană fără experiență poate ghici scopul lucrării din înfățișarea ei exterioară Continuând să proceseze în continuare, el se apropie și mai mult de imaginea dorită Apoi, după ce a transmis o formă perfectă și exactă, el duce lucrarea până la capăt Și asta cu puțin timp înainte ca acea piatră nemarcată să devină un leu sau ceea ce a făcut-o stăpânul, nu pentru că substanța este înlocuită după formă, ci pentru că substanței i se dă artificial o formă" (ibid , pp - ) Acest fragment din tratatul lui Grigore de Nyssa poate fi considerat nu doar un fel de rețetă de realizare a unei opere de artă, o capodopera pe care atelierele medievale o pretindeau oricărui maestru, ci și o demonstrație consecventă a creației din nimic, atunci când substanța este invizibil "înlocuit", iar specia nu este derivată logic din gen, ci individualitate creată artificial, în particularitatea și unicitatea ei care conține universalul Însăși ideea de "a arăta" în Grigore de Nyssa este o dovadă, pe de o parte, a necesității unei gândiri analoge și, pe de altă parte, a unei activități care înlocuiește proba "Cine nu știe cum a prosperat poporul Israel în vremuri străvechi, opunându-se tuturor puterilor din univers? Ce fel de palate erau în cetatea Ierusalimului? Dar Domnul, care se minune de prezent, arată pustiirea viitoare a acestui loc și dispariția acelei frumuseți, spunând că în curând nimic vizibil nu va rămâne aici Căci dovada faptelor în favoarea acesteia este dovada adevărului Parcă un fermier, vorbind despre germinarea semințelor, a întâlnit pe cineva fără experiență în agricultură și nu l-a crezut; apoi, pentru a dovedi adevărul, ar fi suficient ca fermierul să arate germinația uneia dintre semințe, pentru a putea garanta pentru restul "(ibid , p ) ** Compara, de exemplu: Leibniz G V Monadologie // Leibniz G V Soch în vol M , T S ; al lui Teodicee // Ibid T M , S *** Grigore de Nyssa scrie că "ajutorul mâinilor ajută la nevoia cuvântului" Mai mult, "dacă cineva numește asistența mâinilor o trăsătură a naturii verbale, nu va păcătui complet" Înainte ca omul să apară că "aceasta ar trebui să servească vieții umane" (Gregory of Nyssa, On the Structure of Man, pp - ) Din aceasta "a urmat secvenţial cele propuse Note în cuvânt, teoria că în compoziția umană mintea este controlată de Dumnezeu, iar viața noastră materială este controlată de minte atunci când este în starea sa naturală, iar când se abate de la natură, este înstrăinată de energia inteligentă" ( Ibid , p ) Toate acestea înseamnă că Moise "învață inefabil filosofia sufletului" (Ibid , p ), adică ceea ce s-a spus nu este religie, ci tocmai filozofia minții credincioase p și de la Tatăl și de la Fiul, al doilea este numai de la Tatăl ** Richard (Richard) de Saint-Victor (decedat în ) - scolastic și mistic, student și adept al lui Hugh de Saint-Victor (Hugon Victorin-ts) B Geyer crede că Richard avea o viziune mai clară asupra esenței adevărului și un fundament sigur, incontestabil al cunoașterii decât Descartes (Ueberweg F Grundriss der Geschichte der Philosophie B Die patristische und scholastisce Philosophie Hrsg B Geyer) , Basel-Stuttgart, S ), și încearcă să dea valoare problemei existenței lui Dumnezeu Declarațiile sale sunt cele mai speculative dintre toate cele create de scolastică de la Anselm de Canterbury la Toma d'Aquino Richard a fost primul care, din vremea lui Augustin și Anselm, a încercat să demonstreze existența lui Dumnezeu, construind-o abstract teoretic și în același timp pe baze empirice S * Vezi: Nemesius of Emesa Despre natura omului / Perev F S Vladimirski Pochaev, (retipărit în seria "Învățătorii Bisericii neîmpărțite", M , ; ediție retipărită - M , ) Despre el, vezi: Vladimirsky F S Antropologia și cosmologia lui Nemesius, episcopul Emesei, în relația lor cu filosofia antică și literatura istorică Jytomyr, - Emessy - un oraș din Fenicia P * "Sufletul este prima entelehie a unui corp natural care are viață în posibilitate" (Aristotel Despre suflet // Opere În vol Vol M, P ) P * "Mentorul lui Plotin" (lat ) -Prim, trad ** "pentru ca unitatea să rămână nu amestecată și nu deteriorată, ci și atașată" (lat ) *** "iar faptul că se conectează arată simpatie" S * Alexandru de Afrodisia (sf II din timp secolul III) - un adept al lui Aristotel și un comentator al scrierilor sale În - locuia la Atena A influențat școala Padova a Renașterii / Vezi: Alexandru de Afrodisia Despre amestecare și creștere // Filosofia naturii în antichitate și în Evul Mediu M , Despre el, vezi: Solopova M A Alexandru de Afrodisia și tratatul său "Despre amestecare" în contextul istoriei tradiției de comentariu a aristotelismului // Ibid ** "parte și putere" (lat ) S * Numenius din Apamea (Siria, a -a jumătate a secolului al II-lea) - un filosof antic, neo-pitagoreic, care l-a văzut pe Platon ca pe un discipol al lui Pitagora Antecedentul neoplatonismului El a stat pe poziții dualiste, distingând, pe de o parte, cele trei niveluri ierarhice ale divinului (un singur Nous, demiurgul ca creator al lumii, cosmosul ca turnare a demiurgului), pe de altă parte, materia În realitatea empirică, ambele principii sunt opuse În consecință, o persoană are două suflete: rațional și nerezonabil P * Se plasează fragmente din Areopagitică: Antologie de Filosofie Mondială În vol T I, partea M , (tradus de egumenul Gennady (Eikalovich) și S S Averintsev) Vezi și: Sfântul Dionisie Areopagitul Despre teologia misterioasă / Perev V V Bibikhina; Despre Numele Divine / Transl L N Lutkovsky // Anuar istoric și filozofic, M , ; Pseudo-Dionisie Areopagitul Despre nume divine // Gândirea socială: cercetări și publicații Emisiune II M , ; Dionisie Areopagitul Despre nume divine Despre teologia mistică SPb , ; Dionisie Areopagitul Despre ierarhia cerească / Perev M G Ermakova SPb , Întregul "Corpul areopagiticum" a fost tradus de A F Losev, dar traducerea nu a fost încă publicată Despre Pseudo-Dionisie Areopagitul, vezi: Nutsubidze Sh I Taina lui Pseudo-Dionisie Areopagitul Tbilisi, ; Honigman E Peter Iver și scrierile lui Pseudo-Dionisie Areopagitul / Perev din fr Tbilisi, ; Nutsubidze Sh I Peter Iver și moștenirea filozofică antică (probleme de Areopagită) Tbilisi, ; Sokolov V V La publicarea tratatului "Despre numele divine" // Gândirea socială: cercetări și publicații Emisiune II; Bychkov V V Pe calea "cunoașterii neștiutoare" Spre publicarea de mici lucrări din Corpus Areopagiticum / / Anuar istoric și filosofic, ; Florovsky G V Părinții bizantini din secolele V-VIII Reprezentant- Note rint ed M , ; Neretina S S Mintea credincioasă Despre istoria filosofiei medievale ** Vorbim despre monofiziți, care au recunoscut în Hristos doar natura divină - Notă, trad *** Proclus Diadochus (c - ), filozof grec care a sistematizat neoplatonismul pe baza metodei triadice Vezi: Prokl Fundamentele teologiei Tbilisi, (pentru fragmente din traducere, vezi: Anthology of World Philosophy T I Part ; aceeași traducere completă este publicată ca anexă la * cartea: Losev A F History of ancient aesthetics High classics M , ) Au fost traduse și în rusă următoarele lucrări: Prokl Comentariu la prima carte a Elementelor lui Euclid Introducere M , ; Proclus teologie platoniciană SPb , **** d după unii cercetători moderni, "este mai mult sau mai puțin evident că autorul Areopagitului a trăit la sfârșitul secolului al V-lea sau la începutul secolului al VI-lea" (Bychkov V V Despre căile "cunoașterii incognoscibile" P ) P * În tradiția teologică și filozofică rusă se numesc, respectiv, teologie "katafatică" și, respectiv, "apofatică" - Notă, trad P * Compară: "Pentru că având preexistența și supraexistența preexistentă și supraexistentă, El a creat mai întâi ființa în general - mă refer la ființa în sine - și apoi, cu ajutorul ființei însăși, a creat totul care există Și toate începuturile existenței participă la ființă și esență, și esența începutului, și mai întâi esența, și apoi esența începutului "(Dionisie Areopagitul Despre numele dumnezeiești V, Și Dionisie Areopagitul Despre numele divine Despre teologia mistică Sankt Petersburg, p ) Afirmația că Dumnezeu este "dincolo de ființă" creează posibilitatea de a-i aplica nume, care pot fi "manifestări generale sau particulare, sau de avertizare ale Providenței" (Pseudo-Dionisie Areopagitul Despre nume divine // Gândirea publică: cercetări și publicații) Numărul II M , S , ), adică și anumite viziuni, potrivit cărora trăsăturile umane sunt date lui Dumnezeu Ceea ce a fost o piatră de poticnire pentru mulți gânditori medievali, în special pentru Augustin, îi permite lui Dionisie, așadar, să-l reprezinte pe Dumnezeu ca pe un corp, întrucât viziunile sunt întotdeauna obiective, ceea ce este una dintre posibilitățile de prezentare a diferitelor dovezi Prin urmare, la cunoașterea lui Dumnezeu participă toate facultățile sufletului S * Lorenzo Valla ( - ) - umanist, istoric și filozof italian; Erasmus de Rotterdam ( - ) - umanist renascentist, șeful "umaniștilor nordici" Despre ei - mai jos ** Hilduin (d c ) - stareț al mănăstirii Saint-Denis de lângă Paris, un cleric învățat, elev al lui Alcuin, care a condus Academia la curtea lui Carol cel Mare A compilat Viața Sfântului Dionisie, unde și-a afirmat identitatea cu Pseudo-Dionisie Areopagitul Acest punct de vedere a fost respins doar de Lorenzo Valla *** Toma din Galia (decedat în / ) - prior, iar din stareț de Vercelli Numele său este asociat cu influența tot mai mare asupra publicului științific a lucrărilor lui Pseudo-Dionisie Areopagitul A fost comentatorul tuturor tratatelor sale Cântece de Cântări etc A încercat să îmbine teologia mistică a Victorinilor (teologii Abației Saint-Victorian), bazată pe doctrinele lui Augustin și Boethius, cu teologia mistică a lui Pseudo-Dionisie **** Vezi: Lucrări ale Sfântului Maxim Mărturisitorul Carte Tratate teologice şi ascetice M , Despre el, vezi: Epifanovich S L Materiale pentru studiul vieții și lucrărilor Sf Maxim Mărturisitorul Kiev, ; Sidorov A I Câteva observații despre biografia lui Maxim Mărturisitorul // Timpul Bizantin T ; Florovsky G V Părinții bizantini din secolele V-VIII S * Scolia, sau comentariile, ale lui Maxim Mărturisitorul, împreună cu prefața sa, sunt plasate în publicația: Dionisie Areopagitul Despre nume divine Despre teologia mistică SPb , Este prima ediție în limba rusă care l-a prezentat pe Dionisie în forma în care l-a cunoscut Evul Mediu P * Termenul "îndumnezeire" este unul dintre principalele din Dicționarul analitic de antropologie isihastă, întocmit de S S Khoruzhym (vezi: Sinergia Probleme de asceză și misticism al ortodoxiei M , ) Printre precursorii ideii de îndumnezeire se numără Atanasie din Alexandria, Irineu din Lyon, Macarie din Alexandria și Maxim Mărturisitorul ** Ioan Philopon (Harnic) (sfârșitul V-VI) - Episcopul Alexandriei Pe lângă tratatul "Despre suflet" menționat de E Gilson și comentarii despre "Fizica" lui Aristotel, el a scris: "Despre crearea lumii", "Organizator sau despre unitate", "Despre înviere", " Pe Etern Note pace împotriva lui Proclus El este considerat precursorul nominalismului, deoarece credea că fiecare ipostază a Treimii are o natură individuală specială și numai în măsura în care natura-zeitatea lor comună este abstrasă de ei în concept, ele pot fi gândite în unitate Ioan a încercat să demonstreze adevărul doctrinei creștine despre crearea lumii într-un mod pur rațional, fără referire la Sfintele Scripturi Unul dintre primii care a folosit termenul "impuls" ("împingere") pentru a explica mișcarea Vezi nota de mai jos la s *** William de Moerbeke (c - ) - călugăr dominican flamand, episcop de Corint din A colaborat cu Toma d'Aquino şi Vitello Traducător al tratatelor lui Aristotel "Politică", "Economie", autor al unor comentarii la scrierile lui Aristotel, Alexandru de Afrodisia, Ioan Filopon, "Începuturile teologiei" de Proclus S * În orice caz, Aristotel considera în mod clar dintre ei doar sufletul rațional ca fiind nemuritor, iar toate celelalte părți ale sufletului ca fiind muritoare" (lat ) ** Compară, de exemplu: Aristotel Fizica, b ; a - b // Aristotel op în volume T S , *** "forță motrice" (împingere) (lat ) **** Vezi: Ioan Damaschinul Apologia // Părinţii şi învăţătorii Bisericii secolului III Antologie Vol II; Creații ale Sfântului Ioan Damaschinul M , ; Ioan Damaschinul Dialectică sau capitole filozofice M , "Dialectica" este alcătuită pe baza comentariilor la "Introducerea în "Categoriile" lui Aristotel" și la "Categoriile" lui Aristotel Despre el, vezi: Țarevski A Sfântul Damaschin ca teolog ortodox și cântăreț bisericesc Kazan, ; Florovsky G V Părinții bizantini din secolele V-VIII CAPITOLUL DOI S * Aceasta se referă la numidianul Tertulian, Arnobius din Sikka, discipolul său Lactantius, Sf Cyprian, Marius Victorinus Afr și berberul Aurelius Augustine Vezi: Gilson Etienne Filosof și teologie M , P Augustin îi mai numește pe Episcopul Mileviei (Numidia) Optatus și pe Hilarius din Pictavia Vezi: Aurelius Augustin Despre doctrina creștină // Antologie de gândire medievală T I S ** Montanismul este o mișcare mistică a secolului al II-lea, numită după fondatorul ei, frigianul Montanus, care se considera un vestitor al "a doua venire" Montanii au predicat apropierea sfârșitului lumii, începutul regatului de de ani, au cerut un mod de viață ascetic, cerând o perfecțiune mai mare de la o persoană Cei care au acceptat noua profeție au fost numiți pneumatici, iar cei care au rămas în cadrul Noului Testament au fost numiți psihici (spirituali) Se credea că, din moment ce timpul vieții se termină, este inacceptabil să ai grijă să-l păstrezi în timpul persecuției, nu este nevoie să pierzi timpul pe compromisuri cu lumea condamnată Acest tip de profetism individualist, care nu era susceptibil de reglementare, a fost primit ostil de către biserică Despre montanism, vezi: Anexa II // Tertulian Fav op *** Despre Tertulian, vezi: Popov K Tertullian, teoria sa despre cunoașterea creștină și principiile de bază ale teologiei sale Kiev, ; Shternov N Tertullian, presbiterul Cartaginei Kursk, ; Mazurin K M Tertullian și creațiile sale M , ; Spassky A Istoria învățăturilor dogmatice în epoca conciliilor ecumenice T Întrebare trinitariană; Maiorov GG Formarea filozofiei medievale patristică latină; Amman A Calea Părinților O scurtă introducere în patristică; Stolyarov A A Tertulian Epocă Viaţă Predare // Tertulian Fav op ; Neretina S S Mintea credincioasă Despre istoria filosofiei medievale; a ei Paradoxurile lui Tertulian//Man Nr P * Traduceri ale lui Tertulian în rusă: Tertulian și scrierile sale SPb , ; Creațiile lui Quintus Septimius Florentin Tertulian Kiev, - ; Tertulian Fav op Menționat "Apologia" lui Gilson a fost publicată în publicația: "Părinții și doctorii Bisericii" Antologie T Tratat "Despre prescripţia împotriva ereticilor" publicat în publicaţia: Tertulian Fav op ** Mier cu ediția sinodală: "Dar chiar dacă noi, sau un înger din cer, am început să nu vă propovăduiască ceea ce v-am propovăduit, să fie anatema " *** Tertulian însuși nu este la fel de categoric cu privire la propriul său "antiraționalism" precum interpreții săi El nu se îndoiește de raționalitatea judecăților sale atunci când vorbește "Ereticii ne obligă să luăm atât retorica cât și filozofia", adică "fundamentele generale ale existenței umane", care sunt Note "Christian Foundations" (Tertulian Despre învierea cărnii / / Tertulian Lucrări alese P , ) Mai mult, el este convins că "privând raționamentul de avantajele unei ordini logice și, în plus, împovărându-l cu îndoieli ei, adică gnosticii, "îndreaptă încet mintea către o altă Zeitate, scuturând și distorsionându-ne speranța" (Ibid , p ) El explică această stare de lucruri logice prin faptul că "mulți sunt needucați, mulți se îndoiesc de credința lor și chiar mai mulți simpli care au nevoie să fie învățați, corectați și întăriți" (Ibid , p ) **** Din păcate, E Gilson nu a numit sursa din care a preluat aceste paradoxuri În aceeași formă, au fost transmise de G G Mayorov (Mayorov G G Formarea filosofiei medievale Patristică latină S IZ) și A A Stolyarov în traducerea sa a tratatului "Despre carnea lui Hristos" (Tertullian Op Selectat S ) Dar acești cercetători nu au indicat nici sursa acestei versiuni a paradoxurilor Informarea cititorilor despre cele mai importante manuscrise și ediții ale lui Tertulian, A A Stolyarov menționează discrepanțele existente și dificultățile textuale cauzate de deteriorarea textelor Totuși, de-a lungul întregului tratat, nu este vorba despre răstignire, ci despre faptul nașterii lui Hristos, renăscut în trup prin moarte Așadar, versiunea lui J P Minh (Patrologiae cursus completus Series latina P , Col ) pare destul de sigură: "Natus est Filius Dei: non pudet quia pudendum est; et mortuus est Dei Filius: prorsus credibile est quia ineptum est; et sepultus, resurrexit: certum est quia impossibile" ("Fiul lui Dumnezeu S-a născut: nu s-a rușinat, deși era vrednic de rușine; iar Fiul lui Dumnezeu a murit: destul de sigur, deși absurd; și îngropat, a înviat: fără îndoială, deși imposibil; ") Într-o asemenea reprezentare a paradoxului, nu numai că antiraționalismul nu este vizibil, ci, dimpotrivă, în interiorul paradoxului se construiește o anumită logică: născut - murit - renăscut, care corespunde tocmai ordinii creștine de viață De asemenea, frazele nu conțin un pronume personal, ceea ce le sporește caracterul universal Mai mult, întrucât tratatul "Despre carnea lui Hristos" este îndreptat împotriva gnosticilor lui Marcion, Apelles și Valentinus, paradoxurile sunt construite pe ciocnirea afirmațiilor lui Tertulian și Marcion În ceea ce privește faptul nașterii Fiului lui Dumnezeu, acest lucru nu este rușinos, în timp ce cuiva ar trebui să fie rușine de asta (presupunerea că un astfel de fapt poate fi rușinos), etc Pentru detalii, vezi despre asta în cartea: Neretina S S Believing Mind Despre istoria filosofiei medievale pp - P * Această concluzie a lui E Gilson, după cum pare, mărturisește îndoielile sale cu privire la antiraționalismul lui Tertulian Mai mult, se poate presupune că expresia "credo quia absurdum est" a apărut într-o perioadă de discordie emergentă între credință și rațiune, când temeliile lor comune au dispărut ** "dacă nu trupul, atunci nimic" (lat ) *** "sufletul este prin fire creștin" (lat ) **** "Dovada unui suflet, creștin prin fire" (lat ) Comparați: "După câte știu eu, nu ești creștin: până la urmă, sufletul devine de obicei creștin și nu se naște prin el" (Despre mărturia sufletului // Tertulian Lucrări alese P ) P * Minucius Felix (d ca ) - avocat roman Dialogul Octavius este o apologie pentru creștinism Traducerea sa, realizată de A Preobrazhensky, vezi: Lucrări ale apologeților creștini antici SPb , Despre Minucius Felix, vezi: Spassky AA Hellenism and Christianity Sergiev Posad, ; Maiorov GG Formarea filozofiei medievale patristică latină P -DAR ** Vezi: Cicero Tratate filozofice M , S P * Despre Arnobia, vezi: Maiorov GG Formarea filosofiei medievale patristică latină p - P *"Noi, creştinii, nu suntem decât admiratori în învăţătorul Hristos a celui mai înalt rege şi stăpân" (lat ) ** "Am flatat, am strigat, am implorat favoruri de la un ciot care nu a simțit nimic" (lat ) *** "El a arătat că suntem animale fără formă, care credem în opinii goale, nu înțelegem nimic, nu știm nimic și nu vedem ceea ce este în fața ochilor noștri" (lat ) S * Arcesilaus și Carneades sunt filosofi greci antici care au negat existența unui criteriu incontestabil al adevărului ** "Crezi pe Platon, Cronius, Numenius sau pe cineva; credem în Hristos și găsim în El mângâiere" (lat ) - Cronius (secolul al II-lea) - neopitagoreic *** "Cum poți, crezând că Îl ai pe Dumnezeu Tatăl, în același timp, lângă El, să mai crezi o nemurire?" (lat ) **** "Fructe nu de cunoaștere, ci de extremă necesitate" (lat ) Note S * "lume mică" (lat ) ** "Toți zeii, atât cei adevărați, cât și cei despre care spun că se bucură de faimă și glorie" (lat ) *** "nimic din ei nu se va păstra" (lat ) ****Despre Lactantsy, vezi: Mayorov GG Formarea filozofiei medievale patristică latină p - S * "care a fost nu numai un excelent orator, ci și un filozof" (lat ) ** "căci cine poate urma calea cea bună când Cicero greșește?" (lat ) P * "Voi descrie pe scurt esența acestei cunoștințe, pentru că fără înțelepciune nu se poate pătrunde cu nicio religie și fără nicio religie nu se poate mulțumi cu înțelepciunea" (lat ) ** "Deci, unde se căsătorește înțelepciunea cu religia? Desigur, acolo unde Dumnezeul Unic este venerat, unde toată viața și acțiunea sunt transferate la un singur cap și un punct cel mai înalt Și unde, în sfârșit, sunt acei profesori de înțelepciune, care în același timp sunt preoții lui Dumnezeu Prin urmare, în înțelepciune este religia și în religie este înțelepciunea "(lat ) *** "Sursa înțelepciunii și a religiei este Dumnezeu; aceste două pârâuri aveau să se usuce, fără îndoială, deturnându-se departe de El; cei care nu-L cunosc nu pot fi înțelepți sau religioși" (lat ) **** > și vezi capitolul , secțiunea despre Gilbert din Porretan și mai ales p din acest capitol P * "Așa cum sufletul este viața trupului, tot așa se crede că Dumnezeu este în toate" (lat ) ** "Ființa, datorită căruia sunt, nu le aparține în esență, ci, parcă, le cade" (lat ) *** "Deci nu se poate întâmpla ca să fie de la sine; dar este neapărat mai bun decât orice substanță și accident, cu pierderea căruia admite o pierdere completă a esenței sale "(lat ) **** "Numai voința Creatorului este puterea naturii" (lat ) S * "puterea (puterea) absolută a lui Dumnezeu" (lat ) ** "singurul vrednic dintre toți filozofii" (lat ) P * "Deci, ființa sa totală este specia însăși, adică este specia "om", așa cum se spune sau se predică despre el când se spune: "Socrate este om" (lat ) ** Vitelo, matematician și optician din a doua jumătate a secolului al XIII-lea, a trăit multă vreme în Italia; numele lui polonez este Ciolek (alte forme latinizate sunt Vinello, Vitellius) Vezi: Vitelo Perspectivă / Transl V P Zubova // Istoria esteticii T I M , ; al lui Despre cauza originară a pocăinței în oameni / Perev și notează VL Zadvornaya // Timp, adevăr, substanță: de la raționalitatea antică la cea medievală M , - Despre el, vezi: Zubov V P Leonardo da Vinci și lucrare - Vitelo "Perspectivă" // Proceedings of the Institute of History of Natural Science and Technology of the URSS Academy of Sciences M , T I; Zadvorny VL Vitelo - primul fizician, matematician, filozof polonez (secolul XIII) M , P * Începe "Memoria despre lucruri dificile de Adam Pulcherime Mulieris" (lat ) - Notă, trad ** Francezul "belle femme" corespunde latinului "pulchra mulier" ("femeie frumoasă") - Notă, trad *** "Într-adevăr, nici Hristos nu este numit lumină în sensul în care poate fi numită o piatră; cu toate acestea, primul este așa numit în sensul propriu al cuvântului, iar al doilea - la figurat "(lat ) **** "perfecțiunea a tot ceea ce este în ordinea universului este lumină" (lat ) ***** "Prin urmare, viața este acțiunea unei ființe care se răspândește în altceva Acest lucru este similar cu ceea ce este de fapt lumină sau care are natura luminii" (lat ) ****** "pentru că în ea pot apărea feluri de lucruri" (lat ) ****** " flux de existență" (lat ) S * "despre lumină" (lat ) ** Vezi: Matei din Aquasparta Întrebări despre credință // Anuar istoric și filozofic, M , Despre el: Appolonov A V Matei din Aquasparta și doctrina lui despre cunoaștere // Ibid p - *** "Eu sunt lumina lumii; cine Mă urmează nu va umbla în întuneric, ci va avea lumina vieții" (lat ) S * Vezi: Henric de Gent Prima întrebare de la "Quodlibeta" (Art , ) // Z Jurnalul Filosofic și Cultural al Facultății de Filosofie a Universității de Stat din Moscova Nr - germană, vezi: V P Zubov Dezvoltarea ideilor atomiste înainte de început Note al XIX-lea S și altele; Apollonov A V Cunoașterea naturală despre Dumnezeu: controversa lui Duns Scotus cu Henric de Gent; al lui Heinrich de Gent și chestiunea eternității lumii / / Z Jurnal filosofic, cultural și logic al facultății de filosofie a Universității de Stat din Moscova Nr - ** "Ordinul Servitilor" ("Ordinul Slujitorilor Sfintei Fecioare Maria") este un ordin mendicant fondat în pentru a slăvi Fecioara Maria prin fapte ascetice - Notă, trad P * Non-cesitarismul este o doctrină care recunoaște necesitatea ca bază a tuturor (necesarului existent în sine) - Notă, trad ** "ceva care este în sine" (lat ) *** "primul cunoscut" și "cauza cunoașterii" (lat ) - Notă, trad P * "Ființă inteligibilă (inteligibilă)" (lat ) - Notă, trad ** "ființă redusă" (lat ) - Notă, trad P * "În natura lucrurilor - în afara intelectului - nu există nimic care ar fi numai ființă, astfel încât rațiunea în ființă ar fi doar rațiunea de a fi, fără aplicarea vreunui alt motiv parțial de a fi" (lat ) ** "Și astfel în natura lucrurilor, de fapt, totul ar fi un singur lucru, care este fals" (lat ) P * "Obiectul pune efectiv în mișcare voința" (lat ) ** Mechelen se află acum în Belgia, în provincia Anvers - Notă, trad *** "Partea a patra, care este în întregime o digresiune" (lat ) - Notă, trad S * Gloucester este centrul comitatului cu același nume la est de Țara Galilor - Notă, trad S * Satul Bagnoregio de lângă Viterbo - nord-vest de Roma (atunci - Statele Papale, acum - provincia Lazio) - Notă, trad Ordinul Fraților Minori, sau Minoriți, este același cu Ordinul Franciscan În , oameni, pe care Francisc i-a numit frați, s-au alăturat adepților lui Francisc de Assisi în biserica Sf Maria degli Angeli Mai târziu, la acest nume, a adăugat un adjectiv, rămânând pentru totdeauna în numele ordinului - "frații mai mici" Vezi despre asta: Stikko Maria Sfântul Francisc de Assisi Milano, S ** Guillaume de Saint-Amour (Guillaume de Saint-Amour) - s-a născut în în orașul Saint-Amour din Franche-Comte, a murit în în același loc; Teolog francez, profesor de teologie la Universitatea din Paris, unde din a condus controversa maeștrilor laici cu maeștri din ordinele mendicante - Notă, trad P * "Nu intenționez să mă opun unor noi vederi, ci să regândesc cele generale și dovedite" (lat ) ** Vezi: Bonaventura Îndrumător al sufletului către Dumnezeu / Perev din lat , intrare articol, comentariu V L Zadvorny M , ; Bonaventure D Despre revenirea științelor la teologie Îndrumător al sufletului către Dumnezeu / Perev V P Gaidenko // Întrebări de filosofie Nr Vezi şi: Bonaventura La întoarcerea științelor la teologie / Perev A Vashestova// Antologie de gândire medievală T II *** "cum se străduiește sufletul către Dumnezeu prin alte lucruri" (lat ) S * "Unde este Dumnezeul zeilor în Sion" (lat ) Vezi: Bonaventura Îndrumător al sufletului către Dumnezeu / Perev V L Zadvorny S ** "În comparație cu începutul, se simte adevărul: ideea primului și a celui mai înalt adevăr" (lat ) *** "Crearea lumii este ca o carte în care se citește despre Treimea dătătoare de viață" (lat ) **** "Primul Principiu a creat această lume sensibilă pentru a se anunța pe Sine" (lat ) * * * * * Vezi: Bonaventura Ghid sufletesc către Dumnezeu pp - , P * "Dacă ceea ce este în sine nu este cunoscut, este imposibil să înțelegi pe deplin definiția unei anumite substanțe" (lat ) ** "o asemănare cu Dumnezeu, nu abstractă, ci înnăscută" (lat ) - Notă, trad *** "Sufletul L-a cunoscut pe Dumnezeu fără ajutorul simțurilor exterioare" (lat ) **** "Doctor serafic" - așa au numit Bonaventura - Notă, trad ***** "Dumnezeu este cel mai prezent în sufletul însuși și astfel El este cunoscut" (lat ) P * "Adevărul existenței lui Dumnezeu este de așa natură încât este imposibil să te încrezi în ideea inexistenței sale" (lat ) ** "Dacă Dumnezeu este Dumnezeu, atunci Dumnezeu există" *** "Adevărul lui Dumnezeu este întipărit în mintea omului și este nedespărțit de el" (lat ) Note **** Compară: "Judecata este o acțiune care, prin simțire, percepe o înfățișare simțită percepută și, de asemenea, o abstrage și o purifică în capacitatea speculativă" (Bonaventura Îndrumător al sufletului către Dumnezeu S - ) P * "Atât vorbirea, adică vorbirea înțelepciunii, cât și graiul cunoașterii, i-au fost date lui Augustin de către Duhul Sfânt" (lat ) S * "cu propria ta minte creată" (lat ) ** "Astfel încât de la inferior ea primește certitudine în raport cu ceva, iar de la superior primește pur și simplu certitudine" (lat ) P * În original - "Poverello", un nume afectuos comun în Italia pentru Francisc de Assisi - Notă, trad S * Filosof - se referă la Aristotel P * Trab în dieceza de Baza - în vestul Franței, în Aquitania (acum - în departamentul Gironde) - Notă, trad ** "Cauza vederii este ca lumina trupească în viziunea trupească, nu ca formă formativă, ci ca lumină determinantă" (lat ) *** "Din această poziție rezultă că lumina divină, care nu este altceva decât esența divină, va fi într-un fel sau altul vizibilă în mod natural oricărei ființe gânditoare" (lat ) **** "Deși sufletul rațional este cea mai înaltă perfecțiune la om, nu prin el sufletul formează trupul, hrănindu-l și comunicându-i acțiunea Sufletul rațional rămâne liber pentru că, în esență și în sine, nu este legat de materia corporală ca formă și acțiune P * "Nu trebuie înțeles că ființa actuală ca nume propriu afirmă o relație și că ființa este tocmai o astfel de relație, ci esența însăși, așa cum este, ținând cont de o astfel de relație, adică luând în considerare luând în considerare cauza efectivă, este un fel de existență cu participarea asemănării cu Dumnezeu la act, și nu cu participarea unei întâmplări absolute în esența însăși "(lat ) ** "care este doar o înțelegere a actualității existenței unui lucru exterior" (lat ) *** "căci cognoscibilul inferior nu poate fi privit ca existența unui lucru" (lat ) P * "În ceea ce privește acest termen, acțiunea simțirii și acțiunea minții, legate cu un prieten, există numeric o acțiune și, prin urmare, se numește senzație și nu înțelegere "(lat ) ** "Experimentarea actualității unui lucru mărturisește un anumit contact cu actualitatea unui lucru perceput senzual" (lat ) *** "Contribuie la cea mai profundă pătrundere în sufletul nostru, este mai profundă decât orice viziune sau vedere, iar prin pătrundere imprimă mintea - de dragul înțelegerii sincere - așa cum vrea și pentru că vrea; iar prezența lui interioară este atât de favorabilă înțelegerii, deoarece viziunea sau iluminarea percepută senzual nu ar fi contribuit niciodată la acest lucru "(lat ) **** Oriunde vorbim despre Comentariile la Maxime, avem în vedere "Sentințe" lui Petru Lombard P * "Cauza bunătății este mai bună decât cauza esenței sau adevărului" (lat ) ** "Dumnezeu poate crea materia fără nicio formă" (lat ) *** "început ca posibilitate pură" (lat ) **** Aceasta se referă la filozofii arabi - interpreți ai lui Aristotel (al-Kindi, al-Farabi, Averroes etc ) P * "că prima cauză nu poate crea multe lumi" (lat ) S * "Capacitățile sunt esența însăși și diferă unele de altele asemenea atributelor divine" (lat ) P * În Rusia, învățăturile lui Lull (sau Lew-la) sunt cunoscute încă din secolul al XVII-lea A Kh Belobotsky a tradus The Brief Art (Ars brevis) și a tradus liber Marea Artă Vezi și: Ramon Llull O carte despre iubit și iubit SPb , (retipărit în Antologia gândirii medievale Vol II); Raymond Lully Artă scurtă // Antologie de gândire medievală T II P * "Intelectul se transcende pe sine, cu o anumită necesitate înțelegând că există ceva ce nu înțelege" (lat ) ** "cartea creațiilor" (lat ) *** "Creată în lume este, parcă, un fel de carte în care se poate citi despre Treimea dătătoare de viață" (lat ) S * Conciliul de la Trent a avut loc cu două întreruperi în - -Prim, trad ** "La urma urmei, toate științele sunt doar deșertăciune dacă această știință lipsește" (lat ) *** Universitas creaturarum - totalitatea creațiilor (lat ) Note P * "O poți stăpâni într-o lună și fără muncă, iar aceasta nu este un fel de muncă pentru cei slabi" (lat ) ** "nimic nu-i apare mai clar decât sufletul" (lat ) - Notă, trad P * "cu cap mare, dar cu intelect rafinat" (lat ) - Notă, trad ** Vezi nota la s P * "Beneficiul luării în considerare a liniilor, unghiurilor și figurilor este maxim, deoarece este imposibil să se scrie filozofie naturală fără ele" (lat ) ** "În consecință, prin aceste reguli, principii și fundamente date de geometrie, un observator asiduu al lucrurilor naturale poate determina cauzele tuturor fenomenelor naturale, urmând această cale" (lat ) *** "Pentru că toate cauzele fenomenelor naturale trebuie determinate cu ajutorul liniilor, unghiurilor și figurilor" (lat ) P * "Patima sufletului și privirea sufletului în sine sunt inseparabile, iar această privire realizează numai ceea ce iubirea și pasiunea realizează" (lat ) ** "Summa " "apărut recent" (înainte de ) ar putea aparține lui Ioan de La Rochelle (vezi pp - ); lucrarea lui Nicolae din Amiens s-a numit "Despre artă sau despre compoziția credinței catolice" (vezi p ) P * "dar numai ca ființă de formă potențial subiectivizată" (lat ) ** "Înțelepții au numit aceste inteligențe mai degrabă decât dăruitori, mai degrabă decât educatori sau extractori" (lat ) *** "Noi, conform înțelepciunii creștinilor și filozofilor, știm că ea vine altfel, adică de la cel mai înalt, și nu de la simțuri, adică prin influență și primire de la Primul Principiu și această cunoaștere este mai de încredere decât altele; este calea care duce de la idee la idee, nu prin învățături venite din exterior, ci prin iluminare interioară" (lat ) P * Fragmente din această lucrare publ : Antologie de filozofie mondială T I Partea ; un rezumat al "Marea Muncă" este prezentat în "Al Treilea Muncă" Vezi: Roger Bacon Opus Tertium // Antologie de gândire medievală T I ** "Compendiu pentru Studiul Teologiei" (lat ) P * "Motivul pentru care înțelepciunea filozofiei este ridicată la Divin este că Dumnezeu le luminează nu numai mintea pentru înțelegerea tuturor ce înțelepciune, dar ei o primesc de la El și El le descoperă" (lat ) S * Vezi nota la s P * "Prin puterea matematicii au învățat să arate cauzele tuturor" (lat ) P * Merită, aparent, să acordăm atenție faptului că Roger Bacon distinge aici între experiență ca principiu (experientia, sofisticare) și experiență ca demonstrație (experimentum) P * "Se pare că opinia lui Augustin a coincis cu opinia lui Aristotel" (lat ) ** "din care nu se mai poate concepe nimic" (lat ) S * Conflans este un oraș din regiunea Franche-Comté (acum în departamentul Haute-Saône) - Notă, trad ** Mulți episcopi catolici și-au păstrat nominalizările tradiționale pe care le aveau înainte de împărțirea Bisericilor De asemenea, este posibil ca Petru de Conflans să fi fost Arhiepiscopul de Corint în viața reală - Notă, trad P * "personal, în prezența întregii universități" (lat ) ** "că nu există potență activă în materie" (lat ) *** "minte seminal, ascunsă în materie" (lat ) **** <<că sufletul vegetativ, sensibil și rațional este o singură formă simplă "(lat ) ***** I HaiOj totuși, că o persoană are o singură formă, care nu este simplă, ci constă în multe având o ordine firească unul față de celălalt "(lat ) ****** "Sunt multe forme într-o singură materie în compoziția unui individ, la fel cum în acest foc există o formă de substanță, o formă de corp și o formă de foc" (lat ) S * Ordinul fraţilor-predicatori - dominicani - Notă, trad ** "nu este filozofic și nu-mi amintesc că a fost menționat de vreunul dintre sfinții părinți ca adevărat și hotărât" (lat ) P * "înclinație, instinct, caracteristic corpurilor cu greutate" (lat ) ** "Așa cum masele grele și ușoare se mișcă singure, în mod regulat și fără abateri, la fel se aplică și maselor corpurilor cerești individuale și corpurilor înseși" (lat ) P * "Avicena a procedat mai bine, care a considerat intelectul care acționează ca fiind o inteligență separată, mai degrabă decât cei care îl consideră doar o parte a sufletului" (lat ) Note ** Joseph Butler ( - ) - filozof, episcop englez; a tratat problema identității Divinului "Persoane și alte obiecte atemporale ("Analogia religiei " Everyman, ) - John Henry Newman ( - ) - teolog, profesor, publicist englez În s-a mutat de la anglicanism la catolicism, din - cardinal, apărător al ideii de "dezvoltare a dogmelor" și al principiului "teologiei deschise", liber de cadrele scolastice *** Cele mai mari două ordine mendicante sunt franciscanii și dominicanii P * "mai autoritar în filozofie decât în argumentarea sa" (lat ) ** "Regulile care existau anterior în mod aleatoriu, au fost transferate în grija artei magistrale și el a fost primul care a creat o predare holistică, așa cum se crede, adăugând ceva la ea cu propriul zel" (lat ) *** "Teosofii, de fapt, sunt numiți autorii Sfintei Scripturi, adică cunoscuți ca inspirați de Dumnezeu" (lat ) **** "învățătură cerească, adică arătarea bunelor moravuri" (lat ) P * "În consecință, o substanță necreată poate fi un adevăr etern, absolut singurul a cărui ființă este o ființă absolut necesară, iar neființa este imposibilă" (lat ) ** "existență" (lat ) *** "ceea ce" (lat ) P * "Deoarece materia nu poate deveni actuală decât prin forma care o organizează, forma devine adevărata cauză a actualității individuației sale" (lat ) P * "La urma urmei, este absurd ca creația, adică D, E sau A, B, C, să fi fost compusă din unele dintre quod estul lor și din quo estul ei, adică din ființă necreată, căci este imposibil ca acesta din urmă să intre în alcătuire" (lat ) ** "cu excepția lui Aristotel și a celor mai dragi adepți ai săi" (lat ) *** "Este clar că există o idee necreată" (lat ) **** "la mijloc între creator și creaturi, și nu ca creator și nu ca creație" (lat ) P * "Una este o idee, cealaltă este aceea pentru care ideea este cauza sau fundamentul, iar o astfel de distincție permite să se descopere ideea inițială [singura Idee] care decurge din conversia sau întoarcerea intelectul necreat în sus spre sine, spre a fi complet diferit amabil, mai degrabă decât ideea unui lucru care urmează să fie creat "(lat ) P * "Profesorul meu este foarte versat în științe naturale și matematică și, de asemenea, cunoaște perfect teologia și are o mare sfințenie în viață și religie" (lat ) S * "despre orice lucru cognoscibil" (lat ) ** "Cel ce caută să cunoască natura lucrurilor nu numai că este încântat să cunoască acest lucru, ci și util pentru viață și întreținerea societății" (lat ) *** "Intenția noastră este să facem de înțeles pentru latini toate secțiunile numite" (lat ) P * "Cineva scrie atât al lui, cât și al altcuiva; dar al lui - ca principal lucru și al altcuiva - așa cum este aplicat de dragul confirmării, iar acesta ar trebui să fie numit autor "(lat ) ** După unele surse, Albert din Bolyp-tedt s-a născut în - Notă, trad P * Aceasta se referă la Christian Thomasius ( - ) Numele lui Gilson Jacob (Yacques) a fost purtat de tatăl lui Christian, care a fost primul său profesor Christian Thomasius este un filosof și jurist german A atacat vechile autorități, în special pe Aristotel Pentru prima dată el a proclamat distincția dintre lege și morală și a declarat că efortul pentru bunăstarea personală este principiul activității umane Filosofia practică a lui Thomasius este împărțită în etică, politică și drept natural -Prim, trad ** Dane (Danes, Danaeus) Pierre ( - ) - teolog și elenist francez; l-a criticat cu prudență pe Aristotel; a participat la Conciliul de la Trent ( - , intermitent) -Prim, trad S * "Filosoful ar trebui să spună întotdeauna ceea ce spune pe baza rațiunii" (lat ) ** în folio (lat ) - format (al unei cărți sau reviste) în jumătate de foaie - Notă, trad *** Am publicat: Albert cel Mare Despre plante//Agricultura în monumentele Evului Mediu timpuriu M -JL, ; al lui Micul cod alchimic // Cunoașterea dincolo de știință M , ; al lui Despre intelect și inteligibil // Antologie de gândire medievală T II Despre el, vezi: Skrzhinskaya E Ch Tratat al lui Albert cel Mare "Despre plante" // Agricultura în monumentele Evului Mediu timpuriu; Rabinovici VL Cosmos alchimic al lui Albert cel Mare // Cunoașterea dincolo de știință Note P * "Începutul lumii prin creație nu aparține fizicii și nu poate fi dovedit fizic" (lat ) ** "Considerând sufletul în sine, să fim de acord cu Platon; considerând-o în conformitate cu forma de animație pe care o dă corpului, suntem de acord cu Aristotel "(lat ) S * "consecvent cu sine" (lat ) ** "Pentru mai degrabă timp lipsit decât enumerare" (lat ) *** "Și această poziție a fost deținută de toți arabii, care au fost primii care au devenit inventatorii acestei iluzii" (lat ) P * "realizat de intelect, conceptul final" (lat ) ** "Omul ca om este doar intelect" (lat ) *** "asemănarea intelectului", "intelectului divin", "intelectului sfânt" (lat ) **** toletanus - un nume în funcție de locul de origine și activitate (Toledets) - Notă, trad ***** "Formele lumii, deci, provin din Intelligentsia în virtutea faptului că există Intelligentsia însăși, iar când apar în suflet, ele se nasc mai degrabă din acea parte a acesteia, conform căreia ele provin din forma lumii, mai degrabă decât din acea parte, conform căreia sunt - prin ființă - în materie "(lat ) P * "Lumina intelectului care acționează este insuficientă în sine, dar numai cu ajutorul luminii necreate, așa cum raza soarelui se unește cu raza stelei" (lat ) ** "Toată cunoașterea adevărată este inspirată de Duhul Sfânt?" (lat ) *** "Dacă orice dar primit ca dar de la Dumnezeu se numește har, atunci nici aceasta nu se întâmplă fără har" (lat ) **** "Într-o lumină mai strălucitoare decât lumina intelectului activ, cum ar fi, de exemplu, o rază divină sau o rază a revelației angelice" (lat ) S * "Știința credinței, prin care se dă seama ce conține credința" (lat ) ** "reguli ale adevărului" (lat ) *** "În teologie există ceva care precede membrii [crezului], acestea sunt principiile cele mai universale și prima știință a aceleia prin care sunt dovedite membrii și orice altceva din această știință" (lat ) S * "cu ajutorul credinței" (lat ) ** "protrude în realitatea exterioară" (lat ) *** "este în sine o simplă înțelegere (intelligentia), sau concept, a unui lucru, devenind în lumina intelectului care acționează" (lat ) **** "o formă generată de lumina intelectului care acționează și percepută prin înțelegere în această lumină simplă" (lat ) P * "Cauza fundamentală este pură lumină intelectuală și formală, întrucât ea însăși, prin esența ei, este cauza, altfel cauza fundamentală nu ar fi așa; prin urmare, este necesar ca rezultatul acțiunii sale să fie răspândirea acestei lumini și capacitatea de a forma "(lat ) P * "după cum se vede clar cei care privesc prin beril și altele asemenea" (lat ) Berilul este o piatră prețioasă care este un fel de lupă P * "Deasupra tuturor se află Unul însuși, la care, se pare, ființa ar trebui să aspire ca ceva mai jos, permițând confuzia, de unde acea natură super-fericită se revarsă din belșug în exterior asupra tot ceea ce există, compunând-o din nimic prin creație și control" (lat ) ** "al cărui interpret a fost al-Ghazali" (lat ) *** "a produce un lucru din altul nu înseamnă a crea altul ca nou" (lat ) P * "Intelectul activ este un principiu cauzal inerent sufletului și nu numai în raport cu operațiunile sale mentale, ci și în raport cu însăși esența sa - ca inima unui animal" (lat ) ** "unitate în esență" (lat ) *** "în esență o ființă cu esența sufletului" (lat ) **** "Cunoașterea lui nu se schimbă de la un lucru la altul, dar principiul ei este cunoașterea intuitivă unică și, străduindu-se pentru a fi, ea cunoaște întreaga universalitate a ființei" (lat ) ***** "cele mai adânci adâncituri" (lat ) ****** "Tezaurul minții" (lat ) S * " Potrivit lui Augustin, vistieria minții, care în esența sa este un intelect activ, este cu adevărat o substanță Tezaurul minții, care este intelectul activ, este întotdeauna în lumina Intelligentsia actuală și gândește întotdeauna actual Tezaurul minții într-o astfel de înțelegere se gândește la sine prin esența sa În esența sa, intelectul este o anumită probă și asemănare a ființei datorită faptului că gândește Note schee și tot În esența sa, intelectul este constant în acțiune, care este intelectul care acționează, secret ca el însuși și orice altceva, gândește prin esența sa în același mod în care se gândește pe sine și în aceeași acțiune simplă "(lat ) P * "numai experiența oferă încredere în astfel de" (lat ) ** Acum - în sudul regiunii italiene Lazio -Prim, trad S * Fossanuovo este un sat din sudul Piemontului - Notă, trad ** Pe lângă tratatul "Despre ființă și esență" tradus de V Kurapova ("Anuarul istoric și filosofic ' "), Toma d'Aquino a fost tradus în limba rusă Suma de teologie (fragmente din: I, ql- , q , q , q , q - , q - , q , q , q - , q , q , q , q - ); Suma împotriva păgânilor (fragmente din: I, , , , , ; II, , , , ) // Borgosh J Thomas Aquinas / Trad S S Averintseva M , (republicat în: Anthology of World Philosophy Vol ; Symbol Paris iulie , Nr ); al lui Despre domnia suveranilor / Tradus, pre-disl , comentariu N B Sredinskaya // Structurile politice ale erei feudalismului în Europa de Vest din secolele VI-XVII ; al lui Teologia Sumei, Partea I, Q , articolul / Perev M A Gartseva // Logos, , nr ; al lui Pe principiile naturii / Perev V P Gaidenko // Timp, adevăr, substanță M , ; al lui suma de teologie [Partea I ] Întrebarea XVI Despre Adevar [Capitole - ] / Trad O Dushina // Cercetare metafizică nr Sankt Petersburg, ; al lui Suma de Teologie I-II Întrebarea Despre bine și rău în raport cu acțiunile umane în general / Perev K V Bandurovsky // Questions of Philosophy Nr ; al lui Întrebări de dezbatere despre adevăr (Întrebarea , cap - ) / Perev K V Bandurovsky // Bine și adevăr: Regulatori clasici și neclasici M , S - / Ed A P Ogurtsova; al lui Despre unitatea intelectului împotriva averroiştilor / Perev și prefață Yu V Podorogi // Ibid p - ; al lui Comentariu la fizica lui Aristotel Cartea I, Introducere, Sept - (Fizica a -Y ) / Trad T Yu Borodai // Filosofia naturii în antichitate și Evul Mediu; al lui Despre atacul demonilor [Suma teologiei, partea I Întrebarea ] / Trad K V Bandurovsky Uman Nr ; al lui Despre amestecarea elementelor / Perev și notează V P Gaidenko // Filosofia naturii în antichitate ty și în Evul Mediu; al lui suma de teologie Întrebarea Despre doctrina sacră; întrebarea Despre adevăr / Perev K V Bandurovsky; întrebarea Despre existenţa lui Dumnezeu în lucruri / Perev TV Antonova și O Dushina // Buletinul Institutului Umanitar Creștin Rus Nr ; al lui Întrebarea din "Întrebările discutabile despre suflet" ("Despre nerezonabilitatea sufletului") / Perev KV Bandurovsky//Anuar istoric şi filozofic' M , ; al lui Dovezi pentru existența lui Dumnezeu în "Suma împotriva neamurilor" și "Suma teologiei" / Compunere, introducere și comentariu X Zayd-la / Trad K V Bandurovsky (editor responsabil S S Neretin) M , ; al lui suma de teologie Prima parte Întrebarea XLIX Despre cauza răului / Pe-rev ^ și comentarii K V Sutorius // Verbum Emisiune Moștenirea Evului Mediu și a culturii moderne Sankt Petersburg, ; al lui Despre ființă și esență / Perev T V Antonova // Ibid ; al lui Sumă împotriva păgânilor Cartea Unu / Transl , Enter articol, comentariu T Yu Boroday Dolgoprudnîi, ; Toma d'Aquino op / Comp , intra articol, traducere și comentarii de A V Appolonov M , ; al lui Ontologie și teoria cunoașterii (fragmente de lucrări) / Per , Introducere, articol, comentarii V P Gaidenko; al lui suma de teologie Partea Întrebări - / Per S I Eremeeva, A A Yudina Kiev, Despre el, vezi: Bronzov A Aristotel și Toma d'Aquino în raport cu doctrina lor despre moralitate Sankt Petersburg, ; KichanovaI M Filosofia lui Toma d'Aquino // Questions of Philosophy Nr ; [Kiselev Yu A ] Toma d'Aquino Interpretare și recepție Cercetări și texte // Cercetări străine moderne despre filosofia medievală Culegere de sondaje și rezumate M , [Recenzia unei colecţii dedicate aniversării a de ani de la moartea lui Toma d'Aquino (Thomas von Aquino Interpretation und Rezeption: Studien und Texte Hrsg von WP Eckert Mainz )]; Ku-rabaev H S Filosofia arabo-musulmană în scrierile lui Toma d'Aquino // Ibid ; Kirabaev N S Influența filozofiei arabo-musulmane asupra gândirii vest-europene în Evul Mediu // Ibid ; Andreeva I S , Popova A A Filosofia lui Toma d'Aquino în studiile străine moderne // Ibid ; [Yarushina T I ] Toma d'Aquino în conversaţie filozofică//Ibid [Recenzia colecției "Thomas von Aquin im philosophischen Gesprăch" (Hrsg von W Kluxen) Freiburg/Miinchen, ]; Gaidenko P P Înțelegerea ființei de Toma d'Aquino // Zapadnoev Note Literatura medievală europeană M , ; Gaidenko V P , Smirnov G A Știința Europei de Vest în Evul Mediu M , ; Sredinskaya N B Tratat al lui Toma d'Aquino "Despre domnia suveranilor" // Structuri politice ale erei feudalismului în Europa de Vest din secolele VI-XVII; Chesterton G Sfântul Toma de Aquino // Chesterton G Omul etern M , ; Petrov M K Limbă, semne, cultură M , ; Panofsky E Arhitectura gotică și scolastica // Teologia în cultura Evului Mediu Kiev, ; Schreider Yu A Învățătura Sf Toma d'Aquino şi problemele societăţii moderne//Teologia Nr ; Shreider Yu A Libertatea ca orientare creativă în lume // Questions of Philosophy Nr ; Gertykh V Libertatea și legea morală în Toma d'Aquino // Questions of Philosophy Nr ; Maritain J A Brief Essay on the Existence and Existing IMaritain J Philosopher in the World M , ; Neretina S S Mintea credincioasă Despre istoria filosofiei medievale; Svezhavsky S Sf Toma, recitit // Sretensk, ; Bandurovsky KV Probleme de etică în teologia sumei lui Toma d'Aquino // Questions of Philosophy Nr ; Bandurovsky K V Dovada nemuririi sufletului, luată în considerare prin prisma personalităților filosofice // Personalități istorice și filosofice: aspecte metodologice (Proceedings of the Conference of Young Savans on Decembrie ) M , ; Schreider Yu A Etică Introducere în subiect M , (secțiunea "Libertatea și legea morală în învățăturile Sfântului Toma de Aquino"); Bandurovsky K V Principalele prevederi ale teoriei "adevărului" la Toma d'Aquino // Bun şi adevărat: regulatori clasici şi neclasici; Bandurovsky K V Demonologia lui Toma d'Aquino // Man Nr ; Besancon A Imagine interzisă M , ; Gaidenko V P Despre tratatul lui Toma d'Aquino De mixtione elementorum Filosofia naturii în Antichitate și Evul Mediu Partea ; Copleston F C Aquinas Introducere în filosofia marelui gânditor medieval / Perev V P Gaidenko Dolgoprudny, ; GonayloA G Splendor veritatis (Sfântul Toma și diferența) // Verbum Emisiune Moștenirea Evului Mediu și a culturii moderne Numai această listă mărturisește interesul extraordinar pentru acest gânditor, mai ales în ultimele două decenii ale secolului XX P * "Eu sunt cel ce sunt" (lat ) - "Eu sunt cel ce sunt" (Ex : ) • S * "din toată ființa" (lat ) P * "Că lumea are un început este probabil, dar de nedemonstrat sau de necunoscut" (lat ) P * "forma de corporalitate" (lat ) ** Lesin este un oraș din sudul Țărilor de Jos, acum în provincia belgiană Hainaut -Prim, trad P * "Intelectul nu provoacă nici efectiv, nici formal acea asimilare care este înțelegerea" (lat ) ** "Trebuie să presupunem că voința nu este un act, ci o potență pură care nu are nimic activ în sine" (lat ) *** nu "intenționat", ci "consecvent" (lat ) S * "asemănarea reală" (lat ) ** "asta" (lat ) S * "primul dintre lucrurile create este ființa" (lat ) P * "nu dintr-un act dobândit, ci dintr-un suflet așezat în mod natural și co-natural" (lat ) ** "Este adevărat că Dumnezeu este o ființă?" (lat ) *** "Poate fi salvată creația dacă ființa și esența nu se disting cu adevărat în creaturi?" (lat ) **** <<prin ceva dat ei" (lat ) P * "Arta artelor, știința științelor, datorită căreia deschisul devine accesibil tuturor și datorită căruia închisul este închis pentru toată lumea" (lat ) ** "Fără de care nimic nu este posibil și cu care orice este posibil" (lat ) *** Vezi: Descartes R Reguli pentru îndrumarea minţii / Perev din lat M A Gartseva // Descartes R Op în două volume T M , **** "Etr art este o colecție de mai multe instrucțiuni care vizează un singur scop, adică o colecție de mai multe modele și multe reguli care sunt ordonate de dragul unui singur scop, și anume de dragul de a ști ce este în principal arta străduindu-se pentru" (lat ) ***** "Metoda este o artă scurtă și flexibilă și este asemănată cu o cale" (lat ) ****** "într-adevăr, așa cum o cale duce la același scop ca și drumul, dar mai scurt și mai comod, tot așa arta și metoda duc la cunoașterea ei, dar metoda este mai flexibilă decât arta" (lat ) ******* "Dialectica este arta artelor, având un drum propriu în raport cu principiile tuturor metodelor; căci numai dialectica testează și discută principiile tuturor artelor" (lat ) Note ******** "Dialectica este arta artelor, știința științelor, care are propriul său drum către începuturile tuturor metodelor Numai dialectica discută în mod plauzibil începuturile altor științe și, prin urmare, în stăpânirea științelor, ar trebui să fie în primul rând "(lat ) ********* Kösfeld este un oraș din nordul Westphaliei, acum în Renania-Westfalia -Prim, trad S * Vezi nota la s P * "În vremea lui Mihail Scot, care în trecutul de la Nașterea lui Hristos a publicat, pregătindu-le, unele părți din cărțile lui Aristotel de fizică și metafizică cu explicații de încredere, filosofia a fost înălțată printre latini" ( lat ) P * "Că intelectul tuturor oamenilor este numeric același" (lat ) ** "ceea ce voința omului dorește și alege din necesitate" (lat ) *** "Că lumea este veșnică și de aceea nu a existat niciodată un prim om" (lat ) **** Vezi: Teze ale averroiştilor condamnaţi de episcopul parizian E Tampier în / Perev S M Raskina // Shevkina G V Siger de Brabant și averroiștii parizieni din secolul al XIII-lea M , (retipărit în: Anthology of Medieval Thought T II S ) S * "Că înțelepții lumii sunt numai filozofi" (lat ) ** "Că alte virtuți sunt imposibile, cu excepția celor dobândite și înnăscute" (lat ) *** "Că bietul om nu poate dispune în mod corespunzător de binecuvântările sorții din punct de vedere al moralității" (lat ) S * Vezi: Siger de Brabant Întrebări despre sufletul rațional / Perev G V Shevkina; al lui Întrebări la "Metafizica" lui Aristotel (fragment) // Z (Revista Filosofică și Culturală a Facultății de Filosofie a Universității de Stat din Moscova) nr Despre el: Shevkina G V Siger de Brabant și averroiștii parizieni din secolul al XIII-lea Poziția dialectico-materialistă exprimată în această carte este, desigur, incompatibilă cu poziția lui Gilson Mai mult, contrar părerii lui Gilson (vezi p ), Seeger apare aici tocmai ca un reprezentant al ideii de "adevăr dublu" Dar această carte la un moment dat pentru prima dată a introdus cititorul autohton în literatura despre această problemă, inclusiv cercetarea lui Gilson și textul lui Seeger of Brabant însuși, care este deja mult Vezi și: Bykhovsky B E Seeger din Brabant M , ; Viziunea despre lume a lui Malashenko I E Dante și problema evoluției filosofice a lui Seeger din Brabant // Lecturile lui Dante M , P * "Filosofând, explorăm intențiile filozofilor mai mult decât adevărul" (lat ) ** "cauze naturale" (lat ) S * Vezi mentionat in nota la s lucrare a lui Toma d'Aquino "Despre unitatea intelectului împotriva averroiştilor" ** Filosof - Aristotel S * Vico Giambattista ( - ) - un om de știință italian (și-a petrecut cea mai mare parte a vieții la Napoli), care a încercat să stabilească o lege comună a dezvoltării sociale pentru toate popoarele, conform căreia, la atingerea stadiul cel mai înalt (epoca "orașelor, legilor și rațiunii") societatea se rupe și revine la barbarie; această doctrină este expusă în celebra sa carte The Foundations of a New Science of the Common Nature of Nations (prima traducere rusă, Leningrad, ) ** "în acțiune, căci sunt uniți într-o singură faptă" (lat ) S * Vezi nota la s ** "Apărătorul șef al acestor articole" (lat ) *** un fragment din ea a fost publicat în: Boethius of Dacia op M , **** "Care este acest bine cel mai înalt care este posibil pentru o persoană, investigăm cu ajutorul rațiunii" (lat ) ***** "Îi numesc onorabili și pe cei care trăiesc după ordinea firească Iar filozofii sunt cei care își dedică viața studiului înțelepciunii" (lat ) S * Compară: Boethius al Daciei Pe cel mai înalt bun / Per S Silantieva // Antologie de gândire medievală T II pp - Printre cercetătorii noștri, această din urmă opinie este împărtășită, în special, de VV Bibikhin Vezi prefața sa la traducerea tratatelor lui Boethius al Daciei "Despre binele suprem sau despre viața filozofului" și "Despre eternitatea lumii" ** "După filozofi și după sfinți, prima ființă este Dumnezeul binecuvântat" (lat ) *** "Că cunoașterea adevărului și fapta binelui și bucuria ambelor sunt fericirea omenească" (lat ) Note S * Orante - un râu care curge în Liban, Siria, în sudul Turciei "Grădina pe Orante" - în literatura medievală, ceva ca un paradis pământesc P * "Tu ai Biserica lui Dumnezeu în puterea ta și poți stăpâni întreaga lume" (lat ) ** "Pentru că Republica Credincioșilor este ordonată împreună cu circumstanțele actuale" (lat ) - Notă, trad P * "Căci cine se înalță în intelect stăpânește în mod firesc; cei care au o inteligență insuficientă, dar un corp puternic, sunt prin natura lor destinați ascultării "(lat ) ** A se vedea menționat în notă la s lucrare: Toma d'Aquino Despre domnia suveranilor / Tradus, prefață, comentariu N B Sredinskaya // Structurile politice ale erei feudalismului în Europa de Vest din secolele VI-XVII L , Numele complet este "De regimine principum ad regem Cypri" C * "ca de la primul Domn" (lat ) - Notă, trad ** "Așa cum, așadar, fiecare ființă depinde de Prima Ființă, care este Prima Cauză, tot așa orice putere a creației depinde de Dumnezeu ca prim Domn și Prima Ființă" (lat ) *** "din contra" (lat ) -Prim, trad **** <<lumina divină îl luminează, îndemnându-l să facă fapte bune" (lat ) ***** "Superul Pontif, Episcopul Romei, poate fi numit pe bună dreptate rege și preot" (lat ) S * "pentru binele întregii lumi creștine" (lat ) - Notă, trad ** "Regii domnesc prin mine " (lat ) -Prim, trad S * "Orice lucru secular este pus sub controlul și autoritatea Bisericii și mai presus de toate - sub autoritatea papală" (lat ) P * Tratatul "Despre monarhie" a fost scris de Dante în - în latină Vezi: Dante Alighieri Monarhie; Dante Alighieri Lucrări mici M , P * Admont este un orăşel mic din Austria, acum în ţinutul Stiriei - Notă, trad ** "pe un plan pur filozofic" (lat ) - Notă, trad S * "dator de înțelegere" (lat ) -Prim, trad ** "nou, aproape complet contradictoriu" (lat ) S * "cauza tuturor ființelor" (lat ) ** Porretan - QT numit după Gilbert din Porretan *** "Tronul ființei însăși este în Unul, ființa rămâne mereu în Unul" (lat ) P * "Esența este aceea, al cărui act este a fi" (lat ) ** "existent" (lat ) *** "ceea ce are ființă" (lat ) **** "Acțiunea caută Ființa" (lat ) ***** "în altă generație vor scrie așa" (lat ) CAPITOLUL NOUĂ S * Vezi: Duns Scot eseu de la Oxford Comentariu la cartea a doua a "Sentințelor" / Trad A X Gorfunkel // Antologie de filozofie mondială T ; al lui Cunoașterea naturală despre Dumnezeu (extras din "Eseul Oxford") // Z Jurnal filosofic și cultural al Facultății de Filosofie a Universității de Stat din Moscova Nr ; al lui Favorite / Comp și generală ediţia G G Mayorov M , ; al lui Eseu Oxford (fragmente) și o antologie a gândirii medievale T II Despre el, vezi: N I Styazhkin, S M Ta-lyshly Despre caracterizarea filozofiei lui Duns Scotus / / Rapoarte științifice ale învățământului superior (științe filozofice) Nr ; Appolonov A V Cunoașterea naturală despre Dumnezeu: controversa lui Duns Scotus cu Henric de Gent // Z Jurnal filozofic și cultural Nr ; Mayorov G G Duns Scot ca metafizician // Bl John Duns Scoțian Favorite; Lupandin I V , Appolonov A V Teologia lui Duns Scotus // Ibid ** Duns Scott Mesaje de la Paris (fragmente) / Per A V Appolonova// Antologie de gândire medievală T II *** Bl John Duns Scoțian Tratat despre început / Per , Intrare, articol, comentariu A V Appolonova M , P * "Horseness is only horse-ness" (lat ) P * "Ceea ce se bazează pe act este întâmplător și, poate, destul de evident; ceea ce se bazează pe posibil este necesar" (lat ) P * În original - o nuanță greu de tradus: "composibil " - Notă, trad Note S * "cu temelie în lucruri" (lat ) P * "Nu văd nicio dovadă că concluzia propusă este o concluzie de necesitate" (lat ) P * În Duns Scotus: universalul "în lucruri", "în re" (vezi fraza latină de mai jos) S * "Este imposibil de dovedit că Dumnezeu este Dumnezeul Viu" (lat ) ** Dumnezeu este prezent peste tot prin esența sa - adică Dumnezeu este omniprezent S * "Mai bine un trei bun decât un patru rău" (lat ) * ** "ființă cunoscută" (lat ) S * "ființă de esență" (lat ) ** "Genul și distincția vorbesc despre realități diferite cu una și aceeași esență, care, ca atare, rezidă în gen" (lat ) *** "animalitatea și raționalitatea vorbesc despre multe lucruri" (lat ) **** "mult mai probabil și mai semnificativ decât motivele care pot fi date în favoarea contrariului" (lat ) S * "din partea reală" (lat ) ** "Ceva este Dumnezeu după ființa sa reală, nu este Dumnezeu după ființa sa formală; căci ceva intrinsec lui Dumnezeu poate fi întâmplător; actul volitiv prin care Dumnezeu dorește să fie A nu este mai puțin diferit de actul volitiv prin care Dumnezeu dorește să fie B, în care el este cu adevărat diferit de mama primordială; orice act de voință prin care Dumnezeu dorește să fie L este formal foarte diferit de voința prin care El dorește să fie B (lat ) *** "Deoarece Platon era cel mai faimos dintre greci, iar eu vin dintr-o zonă vecină, atunci în numele patriei trebuie să-mi protejez compatriotul" (lat ) P * "Horseness is only horse-ness" (lat ) ** "după metoda cercetării" (lat ) -Prim, trad *** "ființă obiectivă" (lat ) - Notă, trad **** realist - adică un susținător al realismului școlar ***** Mențiunea lui Walter (Walter) Burley în legătură cu problema continuumului, vezi: Zubov V P Dezvoltarea ideilor atomiste până la începutul secolului al XIX-lea M , S , , - Punctul de vedere al acestui filozof medieval conceptualist (V P Zubov îl plasează "între" realiști și nominaliști, spre deosebire de E Gilson, care, după cum vedem, l-a considerat un realist), V P Zubov a considerat prolegomeni la ideea nominalistă a continuumului, care s-a dezvoltat în secolul al XVII-lea "Pentru Burley, ideea nu era o substanță metafizică, așa cum credeau realiștii, adică o parte integrantă a corpurilor Continuul nu poate fi livrat din puncte Dar ideea nu este un concept pur negativ, așa cum credeau ocamiștii Burley consideră punctul nu ca pe o parte, ci ca pe granița unui continuum sau terminus intrinsecus quantitatis De ce, a întrebat Burley, a dovedit Aristotel că continuumul nu este alcătuit din indivizibili? Dacă nu ar exista deloc indivizibili, ar fi suficient să ne referim la imposibilitatea existenței lor Dar, nefiind părți ale continuumului, indivizibilii încă există ca granițele sale În acest sens, este instructiv să comparăm conceptul lui Burley cu conceptul de mai târziu al profesorului Isaac Newton Barrow ( - )" - vezi p - din lucrarea menționată a lui V P Zubov P * "Despre puritatea artei logicii", "Obligații", "Sofisme" (lat ) ** "Despre materie și formă", "Despre tensiunea și relaxarea formelor", "Despre posibilitățile sufletului", "Despre fluxul și refluxul mării engleze" (lat ) *** "QT universalele legate de tipul de substanță sunt în afara sufletului" (lat ) **** "Că propoziţia constă din lucruri din afara sufletului" (lat ) ***** A ști cu încredere, sau "în mod sigur" (lat ) ****** "Noi știm totul pe temeiul nostru, căci știm totul prin Dumnezeu; și nu știm nimic sigur, decât prin iluminare specială; și nu putem în niciun caz dobândi cunoașterea într-un al treilea mod, ci numai prin iluminarea lui Dumnezeu" (lat ) ******* "infinit în putere" (lat ) -Prim, trad P * "Filozofia propriu-zisă ar trebui să fie numită nu cunoaștere, ci o rețea de iluzii" (lat ) ** "Dumnezeu există" (lat ) -Prim, trad *** "Despre Etică, spun că pentru credincioși este de prisos" (lat ) **** "intelect care acționează" (lat ) ***** "formal" (lat ) ****** "lumină teologică" (lat ) Note ******* Către Thomas (Foma) Bradvardin, vezi: Zubov V P Dezvoltarea ideilor atomiste până la începutul secolului al XIX-lea pp - Tratatul lui Bradwardin "On the Continuum" (traducere de V P Zubov), vezi: Studii istorice și matematice Emisiune , S * John Wycliffe (Wycliffe) - filozof englez, teolog, susținător al reformei bisericii, care a susținut secularizarea pământurilor bisericești, a respins necesitatea instituirii papalității, a unui număr de rituri și sacramente ** Hieronymus of Praga (c - ) - reformator ceh, om de știință, asociat cu Jan Hus și susținător al învățăturilor lui John Wycliffe În - a ținut prelegeri la mai multe universități europene, a vorbit împotriva Bisericii Catolice, a dominației germane în Republica Cehă Condamnat ca eretic la un consiliu bisericesc din Constanța și ars *** Jan Hus ( - ) - erou național al poporului ceh, ideolog al Reformei cehe În - iar în - - Rectorul Universității din Praga (Charles), inspirator al mișcării poporului ceh împotriva dominației germane și a Bisericii Catolice, care a condamnat vânzarea de indulgențe, a cerut revenirea la principiile creștinismului timpuriu, egalizarea drepturilor laicilor și clerului Condamnat de consiliul bisericesc din Constanța și ars P * "Și în felul acesta economisesc mult, și anume, o întoarcere la imaginile mintale și la cuvântul cuvintelor" (lat ) S * Limu - un oras langa Carcassonne (acum - in departamentul Aude); Puy - o zonă din centrul Franței, în Auvergne (acum - în departamentul Puy-de-Dome); Mo este un oraș la nord-est de Paris (acum în departamentul Seine-et-Marne) - Notă, trad ** Petru din Paliuda (d ) - teolog, autor al "Comentariilor la maxime" ( - ) În a devenit vicar general al Ordinului Dominican, iar în - patriarh al Ierusalimului Ioan din Napoli este un tomist care a apărat constant pozițiile tomiste; în - la Paris, compune Comentarii asupra "propoziţiilor" În a devenit maestru în teologie, în a fost invitat la catedra Sf Thomas în Napoli Pe lângă Comentariile la "Sentințe", a compus întrebări de "Quodlibeta", de întrebări pentru dispute, "Predici" *** "Și orice autoritate umană nu este considerată respectată atunci când adevărul, grație rațiunii, dezvăluie contradicții" (lat ) **** uak Puteți numi numele "Durandus" din latină, înrudit cu "durus" - "solid" ***** Vezi nota la s P * "existând în sine, inerent altuia, întors spre altul" (lat ) ** "Fără ceea ce nu există" (lat ); imuabilitate *** "Sentirea" și "înțelegerea" sunt acte profund în curs de desfășurare, prin urmare, în realitate, "simțirea" și "intelectul" sunt una și aceeași" (lat ) - Aceasta și următoarele afirmații sunt foarte esențiale pentru înțelegerea poziției lui Duran, care înțelege prin intelect "ceea ce se înțelege", prin concept - rezultatul unui act de înțelegere, dar nu înțelegerea în sine, exprimată prin termenul "intelectio" " P * "Pentru că conceptul prezent nu înțelege întotdeauna, pentru că nu are întotdeauna inteligibilul ca prezent în act" (lat ) ** Gourdon este un oraș din Gasconia (acum în departamentul Lot) - Notă, trad *** Petru Aureoli deține și tratatele "Despre zămislirea Sfintei Fecioare Maria" și "Obiecțiile la adresa adversarului ideii inocenței Maicii Domnului" B Geyer crede că opiniile sale pot fi caracterizate ca nominalism conceptualist și empirism Vezi Ueberwegs Friedrich Grundriss der Geschichte der Philosophie bd Die patristische und scholastishe Philosophie Hrsg von B Geyer S C * "despre continuitatea intelectului" (lat ) ** "Intelectul și corpul sunt individualizate într-o acțiune - înțelegere, în alt fel - în existență" (lat ) *** "conexiune asemănătoare conexiunii obiectelor" (lat ) S * "Orice lucru este singular în sine și nimic altceva" (lat ) ** "concept, înțelegere, sens" (lat ) *** "Lucrurile în sine sunt considerate de minte, iar ceea ce gândim noi este lucrul în sine, având ființa așa cum este, iar acesta este conceptul minții sau conceptul obiectiv" (lat ) - De fapt, aici găsim momentul transformării conceptului abelard (conceptus), care se formează în sufletul subiectului și se adresează sufletului altui subiect, într-un concept (notitia), care este într-adevăr o formă de gândirea reprezentând realitatea obiectivă **** "Conceptul individului indicat" (lat ) Note P * "Acest trandafir pe care intelectul îl observă și acea formă de oglindă care determină intuiția mentală, nu este o singură natură, ci pur și simplu natură și în întregime "ceea ce" (lat ) ** "Căci când contemplăm un "om" sau "trandafir", nu ne fixăm privirea asupra acestui trandafir sau acela, asupra acestei persoane sau asupra aceleia, ci pur și simplu asupra "trandafir" sau "om" (lat ) - Acest exemplu cu "trandafirul" a fost folosit de M Heidegger în lucrarea sa "Câteva indicații ale celor puncte de vedere principale pentru un colocviu teologic pe tema gândirii neobiective și expresiei verbale în teologia modernă", atrăgând atenția, dimpotrivă, la posibilitatea gândirii neobiective, neobiective "Dacă, de exemplu, stăm într-o grădină și ne bucurăm de înflorirea trandafirilor, atunci nu facem din trandafir nici obiect, nici obiect, adică ceva reprezentat tematic Când, într-o declarație tăcută, mă predau contemplării unui trandafir luminos stacojiu, atunci această lipsă nu mai este un obiect, nici un lucru, nici un obiect ca un trandafir înflorit Trandafirul stă în grădină, legănându-se poate ușor în vânt Dimpotrivă, roșeața unui trandafir nu stă în grădină și nu se poate legăna în vânt Cu toate acestea, mă gândesc la această lipsă și vorbesc despre ea, numindu-o Prin urmare, există o gândire și o afirmație care în niciun fel nu obiectivează și nu obiectivează "(Martin Heidegger și Teologia M , Partea S - ) *** "Este în zadar să faci cu mai mult ceea ce se poate face cu mai puțin" (lat ) **** "Prin urmare, acea formă de oglindă, sau reprezentare, sau concept nu poate fi ceva real, având rădăcini într-o înțelegere sau imagine, sau chiar ceva preexistent" (lat ) S * În acea perioadă ( - ), papii, a căror supremație era recunoscută de cea mai mare parte a lumii catolice, se aflau la Avignon ("Robia avignonului") - Notă, trad P * "La ceea ce corespunde cu ceva asemănător în natura lucrurilor" (lat ) P * "total diferit" (lat ) ** "asemănare mai mare care decurge din natura lucrurilor decât între foc și apă" (lat ) *** "Socrate și Platon diferă în "umanitate" în lucruri la fel ca "concrația" și "platonicitatea" (lat ) S * "relație reală" (lat ) ** "Animalul care afectează "ce" unei persoane nu este același cu cel care afectează "ce" unui măgar, dar este diferit, de la care se formează un singur concept pe baza unei anumite asemănări de senzație " (lat ) *** "unitate formată prin asemănarea strânsă a multora, din care se formează un singur concept" (lat ) **** "descris prin diverse concepte ("soarta este o substanță, o ființă vie, o persoană") nu este altceva decât o descriere a "soarta este soarta" (lat ) ***** "Cunoașterea aceluiași lucru este legată de singular, ascuns în spatele unui vag - un concept universal" (lat ) S * Vezi: Tauler Johann Despre meditația potrivită / Perev I M Prokhorova // Buletinul Institutului Umanitar Creștin Rus Numarul ; al lui Împărăția lui Dumnezeu este în noi Predici de Johann Tauler SPb , - Despre Henry Suso (sau: din Susa), vezi nota la s S * Cu toate acestea, există un document datat iulie , în care William de Ockham este deja numit maestru Vezi: Chimes A P , Styazh-kin N I William Ockham M , S ; L Bardi consideră că data probabilă a nașterii lui Occam este - , iar F V Kiys - - ** Data morții pe mormântul lui Occam din München - *** L Baudry consideră că este îndoielnic că Occam este autorul acestui ultim tratat (Baudry L Guillaume d'Ockham R , ), iar V P Zubov este ferm convins că aparține operelor pseudo-Occam (Zubov V P Dezvoltarea ideilor atomiste din antichitate până la începutul secolului al XIX-lea (Vezi despre aceasta: A P Kurantov, N I Styazhkin, William Ockham, p ) La tratatele enumerate este necesar să se adauge "Suma tuturor logicii" Câteva fragmente din scrierile lui Occam ("Ordonanță", "Diverse întrebări", "Codul întregii logici", "Despre interpretare"), publicate în "Anthology of World Philosophy" (vol , partea ; trad C M Raskina), precum și publicația: William Ockham Favorite M , Despre Ockham, vezi: A P Chimes, N I Styazhkin, William Ockham; Efremova NV William Ockham Critica axiomelor de bază ale teologiei politice medievale/Conștiința lilitică și procesul politic: aspect istoric și filozofic M , ; a ei Ockham ca politic Note filozof//Anuar istoric şi filosofic' M , ; Appolonov A V Viața și opera lui William Ockham // William Ockham Favorite P * "Cunoașterea intuitivă perfectă este ceea ce trebuie spus că este cunoaștere experimentală, iar această cunoaștere este cauza poziției universale, care este începutul artei și al științei" (lat ) P * "Faptul că ceva creat este determinat de o cauză activă nu poate fi dovedit și afirmat, ci se constată numai pe baza experienței, adică dacă este prezent, se naște un rezultat, iar dacă acesta este este absent, nu este" (lat ) ** "Orice lucru situat în afara sufletului este deci singular" (lat ) P * "Natura acţionează în mod misterios în universale" (lat ) ** "Acest argument, deși probabil pentru unii, nu pare concludent" (lat ) P * "Nici prin rațiune, nici prin experiență nu se poate cunoaște cu certitudine că există o asemenea formă în noi, că există un astfel de suflet în noi sau că un astfel de suflet este forma corpului Dar toată această trinitate o înțelegem numai prin credință "(lat ) S * "cauza de sine" (lat ) - Notă, trad ** "Doar pentru că Dumnezeu este Dumnezeu, El știe totul" (lat ) -Prim, trad P * "Ceea ce Dumnezeu poate face printr-o cauză eficientă, El poate face direct" (lat ) ** "În consecință, conceptul intuitiv poate fi bazat pe cel mai distrus lucru, și astfel conceptul intuitiv în sine și prin necesitate se referă la existent nu mai mult decât la inexistent" (lat ) *** Transsubstanta - conform doctrinei catolice - transformarea reala in timpul Euharistiei a painii si vinului in carnea si sangele lui Hristos, in timp ce ele pastreaza doar infatisarea painii si vinului - Notă, trad **** "Toate adevărurile necesare unui rătăcitor pentru a atinge fericirea veșnică sunt adevărurile teologiei" (lat ) P * Petr Abelard este redescoperit de Francesco Petrarch, un contemporan al lui Occam (pentru aceasta vezi: Neretina S S Abelard and Petrarch: Ways of Self-Knowledge of the Personality // Questions of Philosophy Nr ) și mulți au admirat deja istoria vieții sale un secol mai târziu (vezi balada lui François Villon "On the ladies of yesteryear" în: François Vill El Cunosc pe toți, dar nu pe mine M , S ) ** "care erau numiți nominaliști, care credeau că comunitatea există doar în minte" (lat ) *** "realişti" (lat ) **** "Bătrân, străvechi" (lat ) ***** "nominalisti" sau "terministi" (lat ) ****** "modern, nou" (lat ) P * Despre Grigorie din Rimini, vezi: V P Zubov, Dezvoltarea ideilor atomiste până la începutul secolului al XIX-lea p - , , , - P * Abelard a încercat să facă acest lucru pentru prima dată în secolul al XII-lea, iar această lucrare, care s-a încheiat pentru el personal în condamnări conciliare, s-a dovedit a avea succes în istoria dezvoltării teologiei și filosofiei ca discipline diferite ** "Concluzia făcută poate fi recunoscută ca fiind mai adevărată decât inversă, chiar dacă, contrar celui care refuză să o accepte, nu poate fi dovedită strict" (lat ) P * "O singură logică trebuie afirmată - logica credinței" (lat ) - Notă, trad ** "Logica rațională a credinței trebuie să fie diferită de logica naturală" (lat ) *** "despre puterea absolută a lui Dumnezeu" (lat ) - Notă, trad **** "De aici rezultă în mod necesar că Dumnezeu este cauza imediată a păcatului" (lat ) ***** "plăcut voinței" (lat ) - Notă, trad ****** "putere absolută" (lat ) - Notă, trad ******* "Nimeni nu a adăugat în mod natural nimic la înțelegerea lui Dumnezeu - ci numai prin doctrină" (latină,) P * "Cel care a examinat metoda cunoașterii noastre mai atent și mai exact decât acei alții ale căror învățături au ajuns la noi" (lat ) ** "a fi în suflet" (lat ) P * "Un lucru exterior este un lucru care este gândit mai întâi" (lat ) ** "idolul omului, prin care se gândește omul" (lat ) *** "dovezi naturale" (lat ) - Notă, trad **** Pentru Jean Buridan, vezi: Zoubov V Jean Bouridan et les concepts du point au quatorziăme si£cle//Medieval and Renaissance Studies V ; Zubov V P Dezvoltarea ideilor atomiste înainte de începutul secolului al XIX-lea pp - Oh, furtuna- Note Dane în aceeași baladă, care îl amintește pe Abelard, îl menționează pe Francois Villon: "Unde este regina, pentru care Buridan a fost lipsit de neg și aruncat în Sena ca un hoț" (Francois Villon Îi cunosc pe toată lumea, dar nu pe mine S ) Vezi mai jos pentru mai multe detalii ***** "Dovada naturală este una cu existența căreia oricine poate fi de acord într-un fel fără teamă și este imposibil ca, rămânând sub influența generală a lui Dumnezeu și nemizând pe crearea unui miracol, să fi fost de acord la aceasta, iar ea a fost nu ar fi aceeași cu cea la a cărei existență a consimțit "(lat ) P * "Dacă s-ar spune în continuare că orice șansă în lume este negata de un asemenea argument, atunci sunt de acord cu această concluzie, de altfel, sunt convins că dacă nu ar exista credință, atunci mulți ar spune probabil că fiecare lucrul este o substanță" (lat ) ** "despre puterea absolută a lui Dumnezeu" (lat ) - Notă, trad *** "Orice ar fi, Dumnezeu chiar vrea să fie" (lat ) **** "voință după discreție" (lat ) - Notă, trad S * "Voința efectivă a lui Dumnezeu" (lat ) - Notă, trad ** "dorință efectivă" (lat ) - Notă, trad *** "și la fel cu alte păcate" (lat ) - Notă, trad **** În rusă despre el, vezi: Zubov V P Nikolai din Otrekur și atomiștii greci antici // Proceedings of the Institute of the History of Natural Science and Technology of the Academy of Sciences of the URSS M , T S - ***** Petru din Alya a scris, "că o mare parte din ceea ce a fost, totuși, mărturisit public în școli, a fost condamnat de el din cauza invidiei" Se crede adesea că după condamnarea care a avut loc în fața curiei papale din Avignon, Nicolae de Hautecourt a fost suspendat de la predarea teologiei "pentru incapacitate" și a fost nevoit să fugă din Avignon la Ludwig de Bavaria, dar G Denifle și J Hofer credeți că aceasta este o legendă (vezi Despre aceasta: Ueberwegs Friedrich Grundriss der Geschichte der Philosophie S ) La august , Nicolae de Hautrecourt a devenit decan al catedralei din Metz A murit după P * "Din regula de mai sus rezultă că nu ar fi niciodată evident pentru nimeni că, dacă s-ar presupune lucruri care au fost revelate înaintea oricărui discurs, ar mai exista și alte lucruri, și anume cele care se numesc substanțe" (lat ) S * "Scuzele vulpii" (lat ) - Un indiciu despre faimoasa fabulă a lui Phaedrus P *"Cu toate acestea, acea certitudine pentru o scurtă perioadă de timp poate fi proporțională dacă oamenii își îndreaptă mintea spre lucruri, și nu către Aristotel și Comentator" (lat ) S * "Venerabil inspirator" (lat ) ** În plus, trebuie luat în considerare faptul că William of Ockham și Nikolai din Otrekur aveau aceeași vârstă *** Aceasta se referă la formularea ideii de identitate a ființei și a gândirii de către Parmenide: unul și același lucru este gândirea și spre ce se străduiește - Notă, trad **** "substanța nu mai este considerată motorul cerului" (lat ) ***** P T Mu ei spun că nu este doar evident că există ceva substanță, ci doar probabil "(lat ) ****** jjQMfa este un oraș din sud-vestul Franței - Notă, trad S * Vezi, de exemplu, balada menționată în notă la s P * Cantitatea de materie este masa corpului Conceptul de imbold ca forță motrice, motivul continuării mișcării și calitatea constantă a unui corp în mișcare se regăsește acum în orice manual de istorie a fizicii sau a mecanicii Este asociat cu numele lui John Philopon (vezi nota de la p ) și, desigur, Jean Buridan Vezi: Zubov V P La originile mecanicii // Grigoryan A T , Zubov V P Eseuri despre dezvoltarea conceptelor de bază ale mecanicii M , ; Istoria mecanicii din cele mai vechi timpuri până la sfârșitul secolului al XVIII-lea pp - ; Rozhansky ID Istoria științelor naturale în epoca elenismului și a Imperiului Roman M , S - ** "Într-o cantitate mică, sau cantitate" (lat ) P * A T Grigoryan și M M Rozhanskaya consideră că acest punct de vedere este "un grad semnificativ de modernizare": "Cei care consideră teoria impulsului ca o anticipare a legii inerției nu au dreptate, având în vedere unele asemănări Buridan și definiția impulsului sau "momentului" Note la Galileo Dacă Buridan vorbește despre păstrarea impulsului și păstrarea neschimbată a mișcării, atunci el se referă la asta atât la mișcarea de translație, cât și la cea de rotație Susținătorii teoriei impulsului nu au văzut nicio diferență între impulsul rectiliniu și cel circular Ei au considerat că, în orice caz, este la fel de posibil să le introducă pe ambele Din punct de vedere istoric, teoria impulsului a fost mai degrabă etapa finală în dezvoltarea construcțiilor teoretice asociate cu critica aristotelismului decât începutul unei noi linii de dezvoltare asociată cu formarea mecanicii clasice Ea nu a condus și nu a putut duce la stabilirea conceptului de inerție a mișcării, deși conține unele rudimente ale ideii de auto-mișcare" (Istoria mecanicii de la antichitate până la sfârșitul secolului al XVIII-lea, pp - ) ** Albert cel Mai mic - probabil, o astfel de poreclă i s-a dat în relație cu Albert cel Mare (Albertus Magnus) *** Halberstadt este un oraș mic din Germania Centrală (acum în Saxonia-Anhalt) - Notă, trad S * Gerolamo Cardano ( / - ) - matematician italian, filozof al naturii, care a apărat ideile de hilozoism și medic Formula pentru rezolvarea unei ecuații cubice incomplete este asociată cu numele său El a proiectat o suspensie - un prototip al unui mecanism cardan ** Bernard Palissy (c - / ) - artist ceramicist și naturalist francez A creat ceramică decorativă cu imagini în relief ale animalelor și plantelor, acoperite cu glazură colorată *** Bayeux și Lisieux sunt orașe mici din Normandia (acum în departamentul Calvados) - Notă, trad **** Nikolai Orem, născut probabil în anii Secolul al XIV-lea, în , este menționat în documentele Universității din Paris ca membru al corporației universitare normande și maestru al facultății de arte În anii în numele regelui Carol al V-lea, a tradus din latină în franceză "Etica Nicomahei", "Politica", "Economie", "Despre rai" de Aristotel, însoțindu-le cu glose și comentarii Vezi: Orem Nikolay Despre configurarea calităților / Transl din lat și prefață V P Zubova // Cercetări istorice şi matematice M , Emisiunea (republicată ca carte separată - M , ); al lui Tratat de comensurabilitate sau incomensurabilitate a mișcărilor cerului // Cercetări istorice și astronomice vaniya / Transl și prefață V P Zubova M , Numărul Despre el, vezi și: Zubov V P Spațiu și timp printre nominaliștii parizieni ai secolului al XIV-lea // Din istoria științei franceze M , ; al lui Despre unele lucrări de matematică ale lui Nikolai Orem // Istoria fizicii și matematicii M , Emisiunea ; Istoria mecanicii din cele mai vechi timpuri până la sfârșitul secolului al XVIII-lea M , S - ***** Un alt comentariu la comentariul lui Albert de Saxonia "De Coelo et mundo" S * "Acest profesor, însă, spune că dacă Pământul s-ar mișca și cerul ar fi în repaus, acesta ar fi cel mai bun așezământ" (lat ) P * "în lumina naturală nu se știe că Dumnezeu are o putere infinită" (lat ) ** În la Roma, la cererea populației, Urban al VI-lea a fost ales papă, dar cardinalii francezi l-au ales pe Clement al VII-lea în opoziție cu el Au fost aleși și alți papi Această "mare schismă" a durat de ani *** "Un tratat despre suflet și posibilitățile sale" S * "Comentatorul, cel mai rău dintre eretici" (lat ) - Notă, trad S * "cel mai desăvârșit și mai glorios prieten și apărător al adevărului filozofic" (lat ) - Notă, trad S * Libertini - o mișcare în protestantism (în principal în prima jumătate a secolului al XVI-lea), ai cărei adepți au negat nu numai dogmele catolice și ritualurile bisericești, ci și multe prescripții morale ale bisericii - Notă, trad S * "Intelectul posibil este despărţit de trup în acelaşi fel ca eternul de cel corupt" (lat ) ** "După direcția gândirii comentatorului și a lui Aristotel, intelectul este numeric același pentru toți oamenii, deși acest lucru este contrar credinței" (lat ) *** "Deoarece aceasta este o eroare contrară credinței, nu aderați la ea" (lat ) **** "scuză vicleană" (lat ) P * "Și multe dispute și nedreptate au apărut din această cauză în societăți De aceea, chiar și pacea, sau liniștea cetățenilor și viața oamenilor, potrivite stării epocii actuale, a fost prea greu de menținut, pentru că în cele din urmă înțelepții se străduiesc să explice legi sau reguli importante "(lat ) Note S * Vezi: Meister Eckhart Predici și raționament spiritual M , (ediție retipărire - M , ) ♦♦ "Expunerea "Fundamentelor teologiei" de Proclus" (lat ) *** "Înțelegerea pe sine este baza propriei ființe" (lat ) **** "Primul dintre lucrurile create este ființa" (lat ) ***** "De aici imediat: când venim la ființă, ajungem la creat" (lat ) ****** "formal nu este acolo" (lat ) ******* "În consecință, Dumnezeu nu corespunde ființei" (lat ) S * Conform textului sinodal - "Eu sunt cel ce sunt"; Gilson este citat conform Vulgatei: "Eu sunt Cel ce este" (Ergo sum qui sum) ** "Dumnezeu este întregul intelect" și "Dumnezeu este unul" (lat ) - Notă, trad S * "Concepție, respirație, creație - în toate lucrurile, atât create, cât și necreate" (lat ) ** "Căci El este Tatăl în măsura în care El este Unul și invers, El este Unul în măsura în care este Tatăl" (lat ) *** "Ceea ce El a creat a fost viața" (lat ) **** "Dumnezeul tău este un singur Dumnezeu, Dumnezeul lui Israel, Dumnezeul care vede, Dumnezeul celor ce văd" (lat ) ***** "Tocmai pentru că El este unul, existența îi corespunde" (lat ) ****** Ideea lui Eckhart despre Nimic pare să aibă nevoie de o explicație În predica sa "Despre contemplarea lui Dumnezeu și asupra fericirii", Meister Eckhart, referindu-se la Augustin și la Pseudo-Dionisie Areopagitul, spune că "omul devine nimic și tot ceea ce este creat devine nimic pentru el" numai în cazul "experimentării fericirii" " Nimic în sine este privilegiul lui Dumnezeu, El este Nimic, pentru că depășește "fiecare minte creată" "Când Dionisie spune "Dumnezeu nu este nimic", înseamnă: El nu are "lucruri"! Prin urmare, spiritul trebuie să se ridice deasupra lucrurilor și a întregii materialități, deasupra oricărei fețe și imagini, chiar deasupra esenței și deasupra asemănării esenței Atunci se va manifesta în el realitatea deplină a beatitudinii, care este dată ființei ca minte creatoare de posedat! (Meister Eckhart Predici și raționament spiritual S ) ******* "În măsura în care are ceva din minte sau din rațional, în măsura în care are despre Dumnezeu, și în aceeași măsură - de la Unul, și în măsura - de la Ființă "(lat ) S * Vezi nota la s ** În germană modernă, cel mai comun sens al cuvântului Gemut este "temper", "caracter", "suflet" - Notă, trad S * Begins și Begards sunt membri ai comunităților semilaice, semimonastice Fondatorul comunităților de femei beguine a fost preotul liegean Lambert le Beg (d c ) Începerile nu au fost constrânse de respectarea cartei generale, nu au renunțat la proprietate, dând (nu publice) jurăminte de castitate și ascultare Exaltarea religioasă a beguinelor a creat temeiul viziunilor mistice extreme ale Evului Mediu ** "El Însuși, cel dintâi, ne-a iubit" (lat ) S * Ordinul cartuşian a apărut la Chartres - Notă, trad S * "lumina slavei" (lat ) - Notă, trad ** " răpirea în al treilea cer" este o reminiscență a cuvintelor Apostolului Pavel din a doua epistolă către Corinteni ( Cor : - ) -Prim, trad *** În limba germană a acelei epoci, cuvântul "Spieghel" însemna și "cer" - Notă, trad **** "fiecare a lui" (lat ) Prim, trad S * Gallicanismul este lupta veche de secole a regilor francezi pentru subordonarea parțială a Bisericii franceze față de ei și relativa independență a acesteia față de tronul papal - Notă, trad S * Edward al II-lea - Regele Angliei ( - ) -Prim, trad ** "fără o nouă examinare" (lat ) *** "Toți cei pe care i-am văzut sunt de acord să spună că natura este cu adevărat în individ" (lat ) **** "care este într-un fel un universal" (lat ) S * "mod vechi" (lat ) - Notă, trad ** "doctrina lui Aristotel comentatorii săi Averroes și Albert cel Mare, Sf Toma d'Aquino, Egidiu al Romei, Alexandru din Ale, Scot, Bonaventura, Richard [din Mediavilla], Petru din Tarentaise, Petru din Paluda și alți realiști" (lat ) *** "mod nou" (lat ) -Prim, trad **** "William din Ockham, Buridan, Petru din Alya, Marsilius [Ingensky], Adam Dorp, Note Albert de Saxonia și alți nominaliști "(lat ) ***** Vezi nota la s ****** Ultima frază corespunde textului sinodal ( : ); în MF : are o ordine ușor diferită a cuvintelor Textele originale sunt în latină (Vulgata) S * "Mai ales printre scolastici" (lat ) ** "cu lepădarea credinței" (lat ) -Prim, trad *** Părinții și frații mai tineri sunt franciscani S * "Bine autopropagator" (lat ) ** "formulări" (lat ) -Prim, trad *** "concluzii logice" (lat ) -Prim, trad **** "forme metafizice, sau "ce-ness", sau cauze ideale" (lat ) P * "Ceea ce intelectul cunoaște universal, sau abstract, sau separat, are aceeași corespondență în lucru ca și în Dumnezeu" (lat ) ** "Ni se poruncește să vorbim după o anumită regulă" (lat ) P * "Imitați-l pe Isus - imitarea lui Isus este făcută de noi înaintea înțelepciunii divine" (lat ) * * Suarez (Suarez) Francisco ( - ) - filozof și teolog, iezuit, unul dintre fondatorii așa-zisei "a doua scolastică" Vezi: Suarez F Raţionament metafizic (fragment) / Per M R Bugete// Anuar istoric şi filozofic ' M , ; despre el vezi: Verbum Almanahul Centrului pentru Studiul Culturii Medievale Emisiune I Francisco Suarez și cultura europeană a secolelor XVI-XVII SPb , ; Shmonin DV Focalizarea metafizicii Ordinea ființei și experiența cunoașterii în filosofia lui Francisco Suarez SPb , Wolf Christian ( - ) - filozof german, reprezentant al Iluminismului timpuriu, adept și popularizator al lui Leibniz P * "Dovezile naturale sunt suficiente în științele naturii" (lat ) ** Pirronismul este învățătura fondatorului scepticismului grec antic Pyrrho of Elis (c - c î Hr ) CAPITOLUL ZECE P * Despre Francesco Petrarh ( - ), vezi, de exemplu: Korelin M S Umanismul italian timpuriu și istoriografia sa T II Franc- Petrarhul ceh, criticii și biografii săi SPb \ ;DzhivelegovA K Începutul Renașterii italiene M , ; Veselovsky A N Izbr articole L , ; Gukovsky M A Renașterea italiană T M -L , ; Khlodovsky R I Francesco Petrarh M , ; Viziunea asupra lumii a lui Devyataikina N I Petrarh vederi etice Saratov, Revyakina N V Francesco Petrar- ka și formarea conștiinței de sine a unei noi personalități (conform tratatului "Despre o viață solitară") // Evul Mediu M , Emisiunea ; Bibikhin V V Cuvântul lui Petrarh // Petrarh Francesco fragmente estetice M , ; Neretina S S Abelard și Petrarh: căi de autocunoaștere a personalității // Questions of Philosophy Nr ; Bibikhin V V Noua Renaștere M , etc Vezi și traduceri ale operelor lui F Petrarh în limba rusă: Petrarh Autobiografie Mărturisire Sonete / Perev M Gershenzon şi Vyach Ivanova M , ; Francesco Petrarh Versuri alese M , ; al lui Favorite Proză autobiografică Sonete M , ; al lui Invectivă împotriva doctorului Medicamente pentru vicisitudinile destinului Scrisori de la rude // Estetica Renașterii T M , ; al lui Sonete, canzone alese, sextine, balade, madrigale, proză autobiografică M , ; al lui Fragmente estetice; al lui Africa M , ; al lui Scrieri filozofice și polemice M , (o bibliografie extinsă este dată în articolul introductiv al lui N I Devyataikina) Scrisori și dialoguri din tratatul "Despre mijloacele împotriva oricărei sorti" de Petrarh, vezi: Revyakina N V Renașterea italiană Umanismul a doua jumătate a secolului al XIV-lea - prima jumătate a secolului al XV-lea Novosibirsk, ; Umanismul italian al Renașterii Saratov, ** "prinț al elocvenței înflorite printre italieni" (lat ) S * "La urma urmei, elocvența acestui om ceresc era inimitabilă" (lat ) ** "Elocvența sufletului și calmul ar trebui să fie preferate altor lucruri" (lat ) P * "Cred că citesc nu pe a altcuiva, ci istoria propriilor mele rătăciri" (lat ) S * "Omul cel mai învăţat, dar şi cel mai grăitor" (lat ) ** "Îi spun mai mult vorbăreți decât cunoscători" (lat ) S * "cu excepția mulțimii nebunești și zgomotoase a scolasticii" (lat ) ** "se presupune că vorbește filozof, dar ei îl vor auzi pe apostol" (lat ) Note *** "nerespectarea regulilor de vorbire" (lat ) **** "Evlavia este înțelepciune" (lat ) S * "Sunt un soț italian" (lat ) ** Salvian (c - ) - un scriitor creștin, mai întâi călugăr al mănăstirii Lerins, apoi preot la Marsilia, care și-a câștigat porecla Noul Ieremia Autorul lucrării "Despre puterea Domnului", care urmărește ideea că prăbușirea Imperiului Roman este judecata pedepsitoare a lui Dumnezeu Barbarii, conform lui Salvian, sunt superiori romanilor din punct de vedere moral si religie *** Iustinian I - împărat bizantin ( - ), inspirator al Codului, cuprinzând prevederile dreptului civil și penal, întemeiate parțial pe dreptul roman - Notă, trad **** Întoarcerea papalității din Franța la Roma - după "robia de la Avignon" - -Prim, trad ***** Deci în Vulgata, care a fost folosită de Petrarh În ediția sinodală - "de la un popor străin" ****** "Lăsați-i totuși să gândească ce le place, dar tot sunt barbari" (lat ) ******* "Roma, însă, slujește barbarilor și nu folosește propriile legi" (lat ) S * Mark Terrentsius Varro ( - î Hr ) - cel mai mare om de știință-encicloped, filolog, anticar și istoriograf roman, care a scris lucrarea "Antichități umane și divine" în de cărți (acum pierdute); Augustin s-a certat cu el în tratatul său Despre orașul lui Dumnezeu Peru Varro deține și tratatele "Despre agricultură", "Imagini", "Despre limba latină" etc ** Straw Street - rue de Foires - locul de refugiu al averroiștilor francezi din secolul XIII *** Arno este un mic râu care curge prin Florența - Notă, trad **** "Noi, cei care avem patrie, suntem lumea, ca marea cu pești" (lat ) P * "Când, după cum prevăd, lucrurile dispar" (lat ) ** "transfer de cunoștințe" (lat ) *** "Nu suntem greci și nu barbari, ci italieni și latini" (lat ) **** Bude Guillaume (Bude, - ) - umanist francez și figură marcantă în reforma calvină; a contribuit la studiul limbii și culturii grecești antice, la crearea viitorului College de France - Notă, trad P * "Puțin nu-mi ajunge să spun: teologia este un cuvânt poetic despre Dumnezeu" (lat ) ** Vezi: Giovanni Boccaccio Genealogia zeilor păgâni // Estetica Renașterii T II M , *** Scrisori ale lui Coluccio Salutati (Colluccio Salutati) vezi: Umanismul renascentist italian; Scrierile umaniștilor italieni din Renaștere (secolul al XV-lea) M , **** "Citește Despre doctrina creștină a lui Augustin, unde retorica atinge apogeul; fără îndoială vei găsi tradiția ciceroniană printre mulți oameni" (lat ) P * Pietro Paolo Vergerio (Histrius Peter Pavel) este un umanist florentin care a fost membru al cercului Salutati în anii - secolul al XIV-lea ** "La urma urmei, nici un fel de literatură nu are mai multă comuniune cu graiul divin și cu divinitatea însăși decât graiul poeților" (lat ) *** "din cauza eleganței vorbirii și a frumuseții trupurilor" (lat ) P * Despre Petru Damiani, vezi nota la s - Savonarola Girolamo () A - ) - rector al mănăstirii dominicane din Florența S-a opus tiraniei Medici, a chemat biserica la asceză, a negat cultura umanistă și a ars opere de artă După expulzarea Medicilor în , el a contribuit la înființarea Republicii Florentine În a fost excomunicat și ars din ordinul prioratului ** "Poetul este adiacent oratorului" (lat ) *** "Întotdeauna l-am considerat persoana cea mai elocventă și cel mai învățat om" (lat ) **** Gildebert de Lavardin, reprezentant al școlii din Chartres; i se atribuie paternitatea lucrării "Filosofia morală despre virtuos și util" ***** "Ei, însă, nu trebuie comparați nici cu primii, nici cu stăpânii obișnuiți ai cuvântului" (lat ) ****** Giovanni Dominici (sfârșitul secolelor XIV-XV) - prior al mănăstirii dominicane din Florența, din - cardinal Din ordinul lui Bartolome degli Alberti, rudă cu umanistul Leon Battista Alberti, a scris tratatul "Instrucțiuni în afacerile familiei" ( - ) Tratatul constă dintr-un prolog și patru părți: "Cum să educ sufletul", "Cum să educi trupul", "Cum să folosești binecuvântările temporare" și "Cum să educi fiii" (ultima parte este tradusă în limba rusă) Vezi: Giovanni Dominici Nastavle Note în treburile de familie // Antologie de gândire pedagogică a Evului Mediu creştin T II P * "Vorbesc aici despre filozofie, sau, cum o numesc eu, despre literatura laică, despre care păgânii sau laicii cred că au inventat-o împreună" (lat ) ** Aceasta se referă la Isidor din Sevilla *** "un șarpe se ascunde în iarbă" (lat ) **** "toată cealaltă filozofie va fi distrusă" (lat ) ***** Amintește de cuvintele apostolului Pavel: "Căci am hotărât să nu cunosc nimic între voi decât pe Isus Hristos și pe El răstignit" ( Cor : ); și de asemenea: "Pentru mine viața este Hristos și moartea este câștig" (Filipeni : ) - Notă, trad ****** "Venerabilul Ioan" (lat ) P * Alexander Nikolaevich Veselovsky ( - ) - critic literar rus, academician, reprezentant al criticii literare istorice comparate, fondator al poeticii istorice ** "tatăl său și vestitorul" (lat ) *** Leonardo Bruni ( / - ) - umanist, om de știință și om de stat (secretar al Curiei papale, cancelar al Republicii Florentine) Interesele sale au inclus istoria, filosofia morală, gândirea politică, pedagogia și traducerea A tradus lucrările lui Platon, Aristotel, Plutarh, Demostene, a scris Lauda Florenței și Douăsprezece cărți de istorie a poporului florentin Vezi: Leonardo Bruni Aretino Introducere în știința moralității Despre starea Florenței // Lucrările umaniștilor italieni ai Renașterii (secolul al XV-lea); Leonardo Bruni Prefață la traducerea "Politicii" lui Aristotel // Revyakina N V Renașterea italiană Umanismul a doua jumătate a secolului al XIV-lea - prima jumătate a secolului al XV-lea; a ei Despre studii științifice și literare // Estetica Renașterii T I Vezi nota la s **** "studiile noastre învățate" (lat ) S * "Dar eu înțeleg erudiția nu ca pe ceva vulgar și dezordonat, așa cum este folosită de cei care predau acum teologie" (lat ) ** "toți adevărații teologi și oamenii care au atins perfecțiunea în literatură" (lat ) *** "dintre toți creștinii, soțul este, fără îndoială, cel mai elocvent" (lat ) **** "Frumusețea și rafinamentul literaturii noastre" (lat ) ***** "La început s-au văzut cerul și pământul și câmpurile" (lat ) ******"Pe ce filosof nu disprețuiești?" (lat ) * ******* "nu mai spera că îi lipsea ceva" (lat ) S * "știința lucrurilor" (lat ) S * Vezi: Poggio Bracciolini Dintr-o scrisoare către Guarino din Verona Dintr-o scrisoare către Niccolò Niccolli // Revyakina N V Renașterea italiană Umanismul a doua jumătate a secolului al XIV-lea - prima jumătate a secolului al XV-lea; Poggio Bracciolini Cartea nobilimii Discurs la înmormântarea lui Leonardo Bruni // Umanismul renascentist italian; al lui Introducere în discuția de masă despre lăcomie Discuție de masă despre lăcomie, despre fratele Bernardino și alți predicatori // Lucrări ale umaniștilor italieni ai Renașterii (sec XV) ** "Ești prea scufundat și cedezi prescripției" (lat ) *** "La urma urmei, marea învăţătură este parţial tradusă pentru profan; din aceasta se face - și într-o măsură tot mai mare - un instrument de anxietate și viclenie "(lat ) **** Marsilio Ficino ( - ) - șef al Academiei Platonice Florentine A fost traducător al Corpusului ermetic, Imnurile lui Orfeu, Comentarii la Zoroastru, lucrări ale lui Platon, Plotin, Porfirie, Iamblichus, Proclu, Pseudo-Dionisie Areopagitul, Mihai Psellos A lăsat lucrări despre filozofie și magie El a considerat lucrarea sa "Teologia platoniciană" drept o teologie învățată, menită să servească "iluminării minții" Sensul său este de a pregăti sufletul pentru percepția Revelației divine, când filosofia și religia vor fi identice, când decalajul dintre Dumnezeu și lume va fi depășit Vezi: Ficino Marsilio Comentariu la "Sărbătoarea" lui Platon // Estetica Renașterii T M , ; al lui Mesaje // Lucrări ale umaniștilor italieni ai Renașterii (secolul al XV-lea) M , P * "În disputele lor apar logicieni teologi și teologi filosofi" (lat ) S * "căci acolo este viața lui Hristos" (lat ) ** "reducerea totul la viața monahală" (lat ) *** Vezi: Thomas a Kempis Despre imitarea lui Hristos Bruxelles, P * "Și ce grijă avem noi pentru genuri și specii? Căruia i se rostește Cuvântul veșnic, el este eliberat de o mulțime de păreri" (lat ) Note ** "Berhorius, un om marcat de evlavie și educație" (lat ) P * "cu scopul ca în orice subiect o persoană să poată recunoaște proprietățile lucrurilor și să descopere moralitatea, claritatea și contiguitatea cu yu, orice dorește" (lat ) ** "orator învățat" (lat ) S * Pentru Petru din Alya, vezi nota la s ** "Deci, mai întâi intru la Școala de Filosofi" (lat ) *** "Descoper cunoscători ai științelor verbale, adică gramatica și logica, retorica și arta poetică" (lat ) **** "Unele reprezintă frumusețea vorbirii conform etoricii lui Tullius, altele sunt vălurile poetice ale poeziei lui Vergiliu și nu numai atât, ci chiar și comploturile lui Ovidiu" (lat ) ***** ((Slavă) este una dintre cele mai comune rugăciuni catolice adresate Fecioarei Maria ****** "metoda de desemnare" (lat ) S * Matthieu-Nicolas de Clemente (Cla-lange) - teolog francez, din - profesor la Universitatea din Paris, din - vectorul său ** "născut, hrănit și luminat în literatură de către gali" (lat ) P * "Mentori, cu ajutorul cărora ^am cunoscut multe lecturi şi comparaţii utile, pe care singur, poate, nu le-aş fi înţeles" (lat ) ** "Numai în Galia nu există monștri, dar ea încă abundea cu bărbați puternici și cei mai elocvenți" (lat ) *** "Aproape toate artele au fost doborâte de nepierire și uitare și într-un fel, așa cum [aș spune, îngropate" (lat ) **** "c în zilele lui Bernard nostru din Galia, împreună cu fervoarea religioasă, a început plantarea și renașterea stilului" (lat ) P * "Elocvența însăși, ca să zicem, a căzut în decădere și a decăzut" (lat ) ** "Am degajat puțin drumul care fusese făcut cu mult timp în urmă" (lat ) *** "La urma urmei, sunt departe de a dori să fiu considerat ca am reînviat arta Ora-Or pierdută în regiunile galice, dar fără să mă laud aș putea a fi privit ca un fel de stimulator al acestei arte, disprețuit, culcat în ruine, cufundat într-un somn adânc, îngropat cu mult timp în urmă printre umbre "(lat ) **** "un om bun, experimentat în discursuri" (lat ) S * "către cardinal" (lat ) - Notă, trad ** Quintus Horace Flaccus Ode Epode Satire Mesaje M , S (traducere de M Gasparov) *** "Înțelepciunea are nevoie de slujirea acestei servitoare" (lat ) **** "Q el, însă, a spus că numai elocvența, în comparație cu altele, are o slujitoare, unită cu ea de o comunitate de nedespărțit, întrucât are mare nevoie de acest serviciu și îl folosește la maxim, pentru că fără sprijinul ei nu poate împlinește nici muncile sale mântuitoare, nici mântuirea lui ca persoană, iar la terminarea clădirii nu poate face rugăciuni "(lat ) ***** "Elocvența este slujitorul teologiei" (lat ) - Notă, trad ****** "Filosofia este slujitorul teologiei" (lat ) ******* "Pentru că eu cred că este la fel" (lat ) ******** "imitând pe Hristos, care, după cum citim, a creat și a învățat de la început" (lat ) S * "Și mulți scolastici" (lat ) P * "Cred că ar trebui să se abțină de la studiul filosofilor păgâni" (lat ) ** "Percepeți impecabil Sfintele Scripturi, înțelegând-o corect și vorbiți latină curată" (lat ) P * "Evul întunecat" - vezi "Evul mediu" (engleză) ** "prost" (engleză) *** "persoană proastă" (engleză) S * Descartes Rene Reflecții asupra primei filozofii, în care se dovedește existența lui Dumnezeu și diferența dintre sufletul și trupul omului Și Rene Descartes op în vol T M , S S * Ibid S ** Pentru mai multe despre aceasta, consultați: PetrovM K Limba, semnul, cultura M , INDEX NUMELE Aaron (biblic) - Abon de Fleury - , , , Abelard Peter (Pierre) - , Abubazer - vezi Ibn Tufayl August Guy Julius Caesar Octavian - , , , , Augustine Aurelius - - - - - - - , - - - - , - , , , , , - , , , - , , , , , , , Augustin de Canterbury - - , , Aveling (Aveling) F - Avempas (Ibn Baja) - Averroes (Ibn Rushd) - , , , , , - , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , ^ , , , , , , , , , , , , - , , , , Avicenna (Ibn Sina) - , , , , , - , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , - , , , , , , - , , Avl Helium - Avraam (bibl ) - , , , , , , , , Autolycus - Agar (biblică) - Agobard din Lyon - , , Adam (biblic) - , , , , Adam (Adan) A - Adam din Bouchermfort - Adam din Bockfeld - Adam din Mlaștină (din Marisco) - , , Adam din Petit Pont - vezi Adam Parvipotan Adam Parvipotan (Adam din Petit Pont) - , Adam Pulhre Mulleris (Adam Belpham, Maestru Adam) - , , Adam al Sfântului Victor - Adelhard (Adelard) din Bath (Adelhard din Bath) - , Ademar de Chabann - Adenulf d'Ananyi (Adenulf d'Ananyi) - Ado, cronicar - Hadrian I, Papa - , Hadrian de Canterbury - - , Hadrian Publius Aelius - Alan Lilsky - - , , , , , , , Alaric- , , Ale A d' - , Alexandru al III-lea (Rolando Bandinelli), Papă Iată ghidul Alexandru al IV-lea (Rinaldo di Senyi), Papa - Alexandru de Afrodisia - , , , , , , , , , Alexandru cel Mare (Alexandru cel Mare) - , , , , , Alexandru Hegius - Alexandru cel Mare (Alexandru de Gelsa) - , , , , , , , , , , , , , , Alexandru din Ale - Alexandru de Vildia - , , Alker of Clairvaux (Alker of Clairvaux) - , Alcuin Albin Flaccus - , , - , - , , , , , , , , , , , , , , , Allen J W - Alonso (Alphonse) din Cartagina - Al-Ashari - Alberic din Trois Fontenay - Albert cel Mare (contele von Bolyptedt) - , , - , , , , , , - , , , -^ , , , , , , , , , , , , , , Albert de Saxonia - , , - , , , Albi Jules d' - Alverni M T - Al-Ghazali (Algazel) - , , , , , , , , , , , Aldhelm din Malmesbury (Aldhelm Sherborne) - , , Al-Kindi - , , , , , Alpetrogy (al-Bitrogy) - Alfan Salerno - Al-Farabi - - , , , , , , , , , , , , , , , , , , Alfred cel Mare - , , Alfred de Sareshel (Alfred al Angliei) - , , , Alhazen (Ibn al-Khaytham, Ibn al-Khotyam) - , , Amalric din Viena (Amory of Ben) - , , , , , Aman E - , , Ambrozie din Milano (Milano) - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Ammonius Sakkas - , , , Anastasy Bibliotecarul - Angelo din Arezzo (Angelo d'Arezzo) - , André de Le Chaplain - Anit - Ansbald - Anselm de Bezata (Anselm Peripatetic) - Anselm din Canterbury - Anselm Lansky - , , , , , Antey (mit ) - Anthony Andreas - Anthony Mark - Apion - Apolinar din Laodicea - , Apollo (mit ) - , Apuleius - , , Ardent Raul - vezi Radulf (Raul) Ardents cue Arius - - Aristides - , Aristip din Palermo - Aristotel - , - - , - , - , - , , , , , - , - , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , - , - , - , -^ , , , - , , - , - , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , Archvier A K - , Arcesilay - Index de nume Arnobiy - - , , , Arnoux R - Flavius Arrian - Arhimede - J Archambault - Atlas (mit ) - Aurelius Cornelius Girard - Atanasie cel Mare (Atanasie din Alexandria) - , Athenagoras - - , , , , Badiy Ascensii - Baierschmidt Paul - , Balthazar Hans Urs von - Bangulf of Fulda (Bangulf of Fulda) - , BardiZh, - , , , Bardi Roberto de - Barker (Brutar) Ernst- Baronul Hans - Barr A de la - Bart Carl - Bartholomew (Bartholomew) engleză - , Bartolomeo din Bologna - , , , Bartolomeo (Ptolomeo, Tolomeo) din Lucca - , , , Bate Heinrich (Heinrich din Mechelen, sau Zmeura) - , , Majordomul Joseph - Baumgartner M - , Baur Ludwig - , , , Bach J - Beda Venerabilul - , - , , , , , , , , , , , , , Bedore Henri - Boezar F - Beck A - Beck Franz - Belle Joashen du (Du Belle) - Beumer G - Bender Dietrich - Benedict al XIII-lea (Pedro de Luna), antipapă - Benedict de Canfeld - Benedict de Nursia - , Benedictina de porumb - Boehner Philoteus - , , Benham A R - Bur T I de - Berg S van den (Van den Berg S ) - Berengariy (Beranger) din Tours - , Berkeley George - , , Bernard, elev al lui Amalric din Viena - Bernard (Bernard) din Sansiz - Bernard (Bernard) din Clairvaux - , , , , - , , , , , , , ' ,' , , , , , , , , , , ' ,' , , , , , , , , , , , , , Bernard (Bernard) Auvergne (Bernard din Auvergne sau din Ganna) - Bernard (Bernard) Sylvester (Bernard din Tours) - , , , Bernard Trillia (Bernard de Treya) - Bernard (Bernard) Chartres - - , , , , Bernardo de Arezzo (Bernardo d'Arezzo) - Bernheim Ernst - Bersuir Peter (Pierre) - , , Berto - Berthold of Mosburg - , , Bessarion (Bessarion of Nicea) - Bett G - Bidez (Bidet) J - , Billingham Richard - Bielmeyer K - Birkenmeier Alexander - Biscop Benedict - Bissen J M - Blmetzrieder P - Block Mark - Bovo din Corvey - Baudelaire Charles - Boye S - Boymker Clemens - , , , , , , Boccaccio Giovanni - , , , - , Baldwin Charles Sere - Bonaventure (Giovanni din Fidanza) - , , , , , , , , , , , ^ , , , , , , , , , , , , , , , , , j , , , , , , , , , Bonizo - Bonifaciu - vezi Winfried din Mainz Index de nume Bonifaciu K///(Benedetto Caetani), tată - , Bossuet Jacques Benin - Boethius Anicius Manlius Torquat Severin - - , , , , , , , - , , , - , , , , , , , , , , , - , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Boethius al Daciei - - , Bradwardine Thomas (Thomas) - , , , Brandan (Brendan) Clonfertsky - Brown J F - Bracciolini Poggio - Breye Emil - , , , Bremont Henri - Brige L - Diamante Alexander Ivanovici - Brinkel Peter - Broglie Albert de - Brochard Victor - Brook A - Pârâul N - Bruni Geraldo - Bruni Leonardo (d'Arezzo, porecla Aretino) - , , , , - , Bruno Giordano - Bruun - vezi Candide din Fulda Brunet A - Brunet J - Bubnov Nikolai Mihailovici - , Buzhe M - Burgondio Pisano - , Buridan Jean (Ioan) - , , , , , - , - , , , Burley Walter (Walter) - , Bacon Roger - , - , , , , , , - , , , , , , , , , , , Bacon Francis - Baconthorpe John (Ioan) - Bude Guillaume - Bulow G - Bakandar E - Bacchus (mit ) - Valentine - , , , , Valla Lorenzo - Valleran (Vayeran) J - , , Belşaţar - Valois Noel - Valsul Rudolf - Valtsen Zh P - Barnaba (bibl ), Însoțitorul apostolului Pavel - Varro Mark Terentius- , , , , , , Bazilide - - , , , Vasile cel Mare - , - , , , , , , , , Webb (Webb) K J - Veerts G - Yoenturin din Bergamo - Ventura M - Virgil (Publius Virgil Maron) - , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , Vergerio Pietro Paolo (Istoria Peter Pavel) - Vernani Guido - Vernet F - , Werner K - ' Verres Guy Licinius - Veselovsky Alexander Nikolaevici - , Weaver A van der - , Vigilantium - Villon Francois - Vicker M A - , , Vico Giambattista - Willamowitz-Möllendorf Ulrich - Wilgardo din Ravenna - , Wilhelm (William) din Merbeke - , , , , Willner Hans - Wilmar A - Winfried din Mainz (Sf Bonifaciu) - , , Vincent de Beauvais - , , , , Vigno P - , Vital din Furno (Vital din blană) - Vitalian, tată - , Witelo - , , Vitruvius (Mark Vitruvius Pollio) - În ?, de - Voltaire (Francois Marie Arouet) - , Wolf Christian - Index de nume Wolfelm din Köln - Watpie d'Aigaye A - Woodham (Goddem) Adam - , Vulf Maurice de - , , , , , Wursdörfer I - , Wurshmidt I - , Hagen Robert - , Ghazali - vezi Al-Ghazali Gave (Ave) Jules Pierre Eugene - Guyen (Ayen) A - Galen - , , Galeotto di Pietramala - , Galileo Galileo - , Harnack Adolf - , , Gasquen J B - Gauk Albert - Gaunilon (Gonilon) din Marmoutier - , Guido d'Arezzo (Guido Aretinsky) - , Guido Terreni - , Gwynn (Guinn) Aubrey - Gebirol (Ibn Gebirol, Avicebron, Avetsenb-rol) (Solomon ibn Gebirol) - - , ' , - , , , , , , , , , - , , - , , Gegel Georg Wilhelm Friedrich - Hedwig, fiica lui Henric de Bavaria - , Geyer Bernhard - , , , , , , , , , , , , , Gelasius I, Papa - , Gelink'Yas de - , , , Gennady Massilisky (Gennady din Marsilia) - , Heinrich Aristippus - Henric de Bavaria, Duce - Henric de Gent - , , - , , , , , , , , , , , - , , , Henric al II-lea Plantagenet - Henric de Andely (Henri d'Andely) - , , Heinrich din Kösfeld - Heinrich de Oita - , , Heinrich din Susa - vezi Suso (Soise) Heinrich Henric de Wyle - Heinrich (Henry) din Harkley (din Harkley) - , , , , , Heinrich de Heinbuch (Heinrich de Langenstein) - Hercule (mit ) - , Heraclit - , , , Gerard din York - Gerard (Gerardo) și? Bologna - , Gerard (Gerard) din Chanad - Gerard de Cremona - , , , Gerberga din Gandersheim - Herbert de Aurillac (Herbert de Aurillac, din Aurillac) - , , , , , , , , , germană germană - Hermes Trismegistus (de trei ori cel mai mare) (mit ) - , , , , , , , , Hermias - , Gorres Johann Joseph - Geffken I - Tip din Hainaut - Gigin Julius - Gilbert William (Wilhelm) - Gilbert din Seagrave - Gilbert de Porretan (Gilbert de Porre) - , - , , , , , , , , , , , , , , , Gildas cel Înțelept - , Hildebert din Lavarden - , , , Guillaume de la Mar - William de Voruion - Guillaume (Guillaume Peyre) din Houdin - Guillaume din Conches - , , , , , , William de Meliton - Guillaume de Saint-Thierry - , , , , , Guillaume de Sf Amour - , Guillaume de Champeau - PO, , , , , , Guillaume de Auvergne (Guillaume de Auvergne) - , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , Guillaume de Auxerre - , Guillaume Farini - Hipocrate - , Glaber Raoul - , Glorie P - Thomas Hobbes - Godfrey de Fontaine - , , , , , Iată ghidul Godfrey de Saint-Victor-PO Viață - Honorius din Augustodun , , - , , , Honorius al III-lea (Cencio Savelia), papă - Gonsalve din Balboa - Horace (Quintus Horace Flaccus) - , , , , , , , , , , Gorse M - Gotbert - Gottwald R - Gottalk (Godescal) * - , Gauthier L - Gauthier din Bruges - , Gauthier din Lille - Grabman Martin - , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , - , , Gregorio da Citta di Castello - Grigore cel Mare, Papa - , , , , , , , , , , , , Grigore al VII-lea Hildebrand, Papa - , Grigore al IX-lea (Ugolino, Comte de Segni), Papă - , - , , Grigore al X-lea (Tebaldo Visconti), papă - Grigore din Rimini - , , , Grigore de Nazianz (Grigorie Teologul)- - , , , , , Grigore de Nyssa - - , , , , , , , , , , Grigore de Tours - Groot (Grota) Gert (Gerrit) (Gerard cel Mare) - , Groote Gert - Grossetest - vezi Robert Grossetest Grotius Hugo de Groot - Gro Pierre - , Guashon M A - Huber J - Hugh (Gougon) Sfântul Victor - , , - , , , , , , , , , , Hugo (Hugon) din Strasbourg - vezi Riplen Hugon Hugo de Bolma - Oudeno E - Undissalin (Gundisalvi) Dominic - , - , , Gourmont Remy de - Gus Yan - , , Gutman Jacob - Gualon - David M M - David, regele Israelului - , , , , , , , David Dinansky - , , , Dudden F G - Daniel din Winchester - Daniel din Morley - , , Dante Alighieri - , , , , , , - , , , , , , , Danyelu Jean (Ioan) - Danet (Dane) Pierre - Dawson K - De Vreze V - René Descartes - , , , , , , , , , , , , , , , , - , , Della Volpe Galvano - Delorme Ferdinand - Demimuy M - Democrit - Dempf Alois - , Denis Jacques Francois - Denifle Heinrich - , , Destrez J - Deusdedit din Canterbury - Decius Mesia Quintus Traian - Jacob E F - Gentile din Cingoli - Geoffrey de Vinsof (Vinso) - Gioachino din Ascoli - Giovanni d Arezzo - Giovanni da Prato - , Giovanni da Samiminato - Giovanni de Ripa (din martie) - , , , , , Giovanni din Mantua - Zonarini - Didier din Viena - Dikamp F - Diels German - Dinarchus (vorbitor greacă), adică Dike-arch din Messene, elev al lui Aristotel, autor al dialogului "Despre suflet" - Index de nume Diogenes Laertes - Dionisie (Pseudo-Dionisie) Areopagit - - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , Dionysius (Denis) din Chartres - , , Diteritsi Friedrich - Dietrich din Freiberg (Dietrich din Freiberg) - , , - , , , , Doletsikh G - Dominici Giovanni - , , Domitian Titus Flavius - , Donat Elius - , , , , , , , Dorp Adam - Dreseke Johann - , Dreiling R - , Dummler E - Duns Scot John - , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , -^ , , , -^ , , , , , , , , , , , , , , - , - , Duce V - Dubois Pierre (Petru) - Durand din Saint-Pourcin - - , , Dufourque Albert - Duchenne Louis Marie Olivier - de ani Duhem (Duhem) Pierre - , , Eva (biblică) - Evgrafiy - Euclid - , , Eunomius din Antiohia - - , Eusebiu din Cezareea (Eusebius Pamphilus) - , , , , , , Eustachius din Arras - , Eustratius din Niceea - Eutihie - Yellowushek K - Epifanie al Ciprului - Yerma (Germa) - , Barbarul Yermolai - Ephraim Nisibinsky - Jammy - Jean (Ioan) din Garland - , , , Jean de Main (Myung) - , , Jean de Montreuil (Mrntreu) (Montreuil Jean de) - , Jean de Piedmont - Jean de Esden - Jean Zhandensky (Jean din Zhandin) - - , , Jean din Mirecourt (Jean din Mirecourt)- - Jean Le Page (Lepage) (John Pagus) - , , Ioana a II-a de Navarra - Jarro L - Gerard d'Abbeville (Gerard de Abbeville) - Gerard de Aleon (Gerard d'Aleon) - Gerson Jean de (Jean Charlier) - , , , , , , , , - , - , , , , , Gilson Etienne - , , , , , , , , , , , , , , , , , Giraud din Cambrai - Josselin din Soissons - , Joinville Jean de, cronicar - Jourdain, cronicar - Jourdain Charles - Zhyugi M - Julesville petit de - Zaharia, Papa - , Zeus (mit ) - Zenon din Kition - , , Zoroastru (Zarathushtra) - Sudhof (Sudhof) K - Iacov (bibl ), patriarh - , Iacov (bibl ), apostol - Iberweg Friedrich - , , , , , Ibn Baja - vezi Avempas Ibn Gebirol - vezi Gebirol Ibn Daud (Avendeat, Avendaut) - , , Ibn Paku da - Ibn Tufayl - , , Ibn Falaker - IbnTzadik - Yves din Chartres - , , Index de nume Yehuda Halevi - Ieremia (bibl ), profet - Hieronymus Eusebiu Sophronius - , , , , - , , , Ieronim din Praga - , , Iisus Hristos - , , , - , , - , , , , , , , -^ , , , , , , , , , - , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Ilary din Poitiers - , , , , , , , Ilie din Lan - Ilie, călugăr franciscan - Inocențiu al III-lea (Giovanni Lothario, Conte de Se- nyi), tată - , - , Inocențiu al IV-lea (Sinibaldo Fieschi), tată - , , Inocențiu al VI-lea (Etienne Aubert), papă - Ioan (bibl ), apostol, evanghelist - , , , , , , , , , , , Ioan al VIII-lea, Papa - , Ioan XXII (Iacului Duzet), Papa - , , Ioan de Basel - , Ioan al II-lea cel Bun - Ioan Beleth - Ioan (Ioan) din Galia - , Ioan din Dacia - Ioan din Damasc - , , , - , , , Ioan (Jean) din Anville - Ioan (Johann) din Bayreuth - Ioan (Jean) din Bassol - Ioan (Jean) din Versey - Ioan (Jean) din La Rochelle - - Ioan (Johann) din Magistris - Ioan (Ioan) din Saint-Gilles - Ioan (Ioan) din Hauteville - Ioan al Spaniei - , , Ioan Botezătorul (bibl ) - Ioan din Londra - , Ioan din Napoli - , Ioan de Paris (Jean Kidor) - Ioan Peripatetic, posibil Ioan de Salisbury - Ioan Scot Eriugena - , , , , , , , NU, , , - , - , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , Ioan din Salisbury - , Ioan Sofistul - Ioan cel Bătrân - Ioan din Tambach - Ioan Teutonul - John Philopon (Ioan Gramatica) - , , , - , Johann din Skonhoven - , Iov (bibl )- , Iona (bibl ), profet - , Josephus Flavius (Joseph ben Mattathias) - Hypatia - Hippolytus al Romei - , , Irineu de Lyon - - , Irsey Stefan d' - Isaia (bibl ), profet - , , , Isaac (bibl ) - , , Isaac Israel - , , Isaac Stella - , , , , , Isidor din Sevilla - , , , , , , , , , , Yeager V - Jordan W - , Kadiu R - Callebo (Kayebo) A - , Kalley F - Calvin Jean - Candide Arian - - , Candide din Fulda - Kant Immanuel - , , , Capelli L M - Capel K - Căpitanul V - Cappuyen Maillol - , Karam Nematalla - Caracciolo Landolfo - Cardano Gerolamo - Carol cel Mare - - , , , Index de nume Carol al II-lea Chel - , , Carlyle A J - , , Carlyle R W - , Carloman - Carnead - Carpocrates - Carra de Vaux - Carreras y Arto T - Carton? - Cassiodorus Magnus Aurelius - Catiline Lucius Sergius - Cato cel Bătrân Mark Portias - Piața (Kodrat) - Quintilian Marcus Fabius - , , , , , , , , , , , Kekrop (mit ) - Ker William Paton - Ketterer I A - Köchau P - Kidor - vezi Ioan de Paris Kilwardby Robert (Robert Kilwardby) - , , - , , , , , Cyprian Fascius Caecilius (Ciprian al Cartaginei) - , , , , Cyrus - Claudian Claudius - , , Claudian Mamert - Cleanf - , Kleinklos A - Clemente - vezi Nicolas de Clemente Clapwell Richard - , Clerval A - Klibansky R - Clement al III-lea (Paolo Scolari), Papa - Clement al IV-lea (Guy Fulke), tată - , Clement al Alexandriei - - , - , , , , , Clement al Irlandei (Clement Scott) - Kovil A - Codru - Koire Alexander (Alexander Vladimirovich Koi-ransky) - Coloana lui Giovanni - Columella Lucius Junius Moderat - Col Gontier - , Comb Andre - , , , , , Combe Henri - Commodus Lucius Elius Aurelius - Compere Jules Gabriel - Convenevole da Prato - Congar M J - Conolly J L - Constantin I Marele Flavius Valery - , , , , Comte Auguste - , Copernic Nicolae - , Koperska A - Koppen Joseph - Corbinelli Angelo - Cordelier - Correns P - Tribunalul (Korte) M de - Koss A - Costa ben Luca (Constabulin) - , , Koch G A - Koch Josef - , , , Cochin Henri - Cramp I - Kraus Johann - , Krebs E - , , Prin - Chretien de Troyes - Kroll Joseph - de ani Cronius - Xenofan - Kugler L - Vărul Victor - , , , , , Pandantiv Remy - Cooper Lane - Courcelli P - , Kurt Godefroy - Labriol P de - , , Laviss Ernest - , Lagarde J de - Lagrange Marie Joseph - , Lacombe J - Lactantius Lucius Celius Firmian - - , , , , , Lambert de Monte - Lambert din Auxerre - , La Mettrie Julien Offrey de - Lang Albert - , Langlois Charles Victor - , Langton Etienne - Landry B - Lanfranc din Canterbury - , Lapparan P de - , Index de nume Lappe J - Larzhan A - Lasserre Paul Joseph Henri - La Serviere J de - Laura de Nove - Le Baite X - Lebreton J - Leon al III-lea, Papa - Leon al X-lea (Giovanni Medici), papă - Levasti A - Lovental A - Levy L J - Levi (biblic) - Ledoux A - Leibniz Gottfried Wilhelm - , , , , , Leclerc A - Leclerc Jean - Leland - Leman P - Lenterium - Leonardo da Vinci - Lessing Gotthold Ephraim - Lessius - Letourneur Jean (Jean din Letourne) - Lefebvre J - Lefebvre d'Etaple - Livy Titus - , , , , Lycurgus - Lindsay W M - Lipsius Richard Adalbert - Micul E J - Littre Emil - Litzman G - Lich A F - LodsH - Loe Paulus de - Locke John - , Lon J F - Longpre E - , , , , , , , Laurent M M - Lot Ferdinand - Lotten - Luigi de Padova - Luca (bibl ), evanghelist - Lucan Mark Anney - , , , Lucretius (Titus Lucretius Kar) - Lull - Lull Raymond - , , - , , , Ludovic de Blois - Buclă de la Ferrier (Lup Servat) - , , , Lutz E - Lucilius Guy - Ludwig al IV-lea al Bavariei - , , Ludovic I cel Cuvios - Sfântul Ludovic al IX-lea - , , , Luik B - Luther Martin - Luscher Denis Jean Achille - Magnus - , Mahomet (Mohammed) - , , , Madkur Ibrahim - Maidulf - Maimonide Moise (Moshe ben Maimon) - , , , , , , Macabey A - Macarius (Pseudo-Macarius) egiptean - , McNeil J G - Macrobius (Ambrose Macrobius Theodosius) - , , , , , , , , , , , , Maxim Mărturisitorul (Maxim Chrysopolis) - , , , , , , , , , , , Malatesta Battista - Malatesta Carlo - , , Malevez L - Malebranche Augustin Ugolin (Ugolino Malab-ranka din Orvieto) - Malebranche Nicola - , Mandeville D J - Mandonnet Pierre - , , , , , Manegold Lautenbachsky - , , , G Manzer - , Mani - , Manitium Max - , , , , , Mari Victorin Afr - - , , - , Marriott W - Marcu (bibl ), evanghelist - , Marcus Aurelius (Antonin) - , , , , Marcion - , , Marru I - Marsili Luigi - Index de nume Marsilius Ingensky (Marsil d'Engand) - , , Marsilius de Padova - - Marston Roger - , , , Martin J - , Martin Alfred von - Martin din Dacia - Martin de Calaio - Martin din Brakara - , Martin K T - Martin Raimund - Martial Mark Valery - , Marcian Capella - , , , Marjetan J - Masnovo Amato - , , Matvey (Matthew, Matteo) din Aquasparta - , , , , , Matvey Krakovsky - Matthew (Mathieu, Matthias) Orleans - Mattiussi J - Matei (bibl ), apostol, evanghelist - Mathieu (Mathias) Vendôme - , Mauritius (Mauritius) spaniolă - Mausbach I - Medici - Meerseman D J - , Meyer Hans - Melet - Meliton din Sardes - , , Melchisedec (biblic) - Maine - vezi Jean de Maine Mennar L - Merlin (Merlin) (mit ) - Mestre Joseph de - Metodiu din Olimp - Micon din Saint-Riquier - Minges P - , Minucius Felix Mark - , , Min Jacques Paul - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Mignon A - Miro (Mierow) Christopher - Michael Psell - Mihail Scott - , , , Michalski Konstantin - , , , , , , , , , , , , , - Michel din Marbe - Moise (bibl ) - , , , , , , , , Mondesar Claude - " Monceau P - , Montaigne Michel Eikem de - , , , , Moody Ernest A - Mulder Wilhelm - Munts I - Mussato Albertino - Maitre L - Muller G F - Müller M - Muller-Time B - Munk Solomon - , , Nebucadnețar (Nebucadnețar al II-lea) - Nad Albino - Nardi Bruno - , , , Nathan (bibl ) - , Neckam Alexander - , , , Nemesius din Emesa - - , , , , , Nero Claudius Caesar - Niccoli Niccolo - , Nicolas (Mathieu Nicolas) de Clemente (Clamange) - - , , Nicolae I cel Mare, Papa - , , Nicolae al IV-lea (Girolama Maski, sau Jerome d'As-coli), tată - Nicholas of Amiens (Nicholas of Amiens) - , , , Nicolae din Orbell - Nicolae din Otrekur - - , Nikolai Kuzrnsky - , , , , , Nicolae din Paris - , , Nicole - vezi Nicolae din Paris Nimrod (biblic) - Friedrich Nietzsche - Novati F - Noe (bibl ) - , Neumark D - Nolyak P de - Norden E - Notker Zaika (Notker germană) - Notker of St Gallen (din St Gallen) (Notker Labeon, sau Gubasty) - , Numenius - , Index de nume Newman John Henry - Ovidiu (Publius Ovid Nason) - , , , , , , , , , , , Odon din Cluniy - , O Donnel Reginald J - Ockham Thomas (Thomas) - William Ockham - , , , , , , , , , , , , , ^ , , - , , , , , , , , , , , , , ^ - , , - , - , , Auclin Jean - Olivi - vezi Peter John Olivi Olleris A - Opian - fV d' - Orem Nikolai (Nikolai Orem) - , , , , Oreo Jean Barthelemy - , , , , , , , , , , , Origen - , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Orosius Paul - - , , , Oswald din York - Osei, regele Northumbriei - Osedez Edgar - - Ostlander Heinrich - Ostler G - Otlo (Ogloh) Emmeran - Ottaviano Carmelino - , , , Otto al IV-lea din Brunswick - Otto din Freisingen - , Pavel (bibl ), apostol - , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Pavel Diaconul (Pavel Varnefrid) - , Păun (Paulinus) din Aquileia - Palacios Azin - Palissy Bernard - Palorie J - Panier L - Pantin - Paran J M - Parduly Lansky - Pare J - Parmenide - , , , , Pascal Blaise - , , , , Paskhazy Ratbert (Pașhazy din Corby) - , Powik F M - Paulus J - Putere P - Peckam John (Ioan) - , , , , , , , , , Pelagius - Pelayo Menendez - Pelzer A - , , Nelster Friedrich - , Pentheus (mit ) - Persius (Avl Persius Flakk) - Petow L J - , , Petru (bibl ), apostol - , , , , , Petru al Alexandriei - Peter (Pierre) Aureoli - - , , Peter Blomevenna (Bonavenna) - Peter Geliy - Petr Damiani - , , - , - , , , , , , , Peter de Pres - Petru Venerabilul - , Peter din Alya (din Aya) - , , , , , Petru de Blois - Petru de Vaud (Pierre Waldo) - Petru din Candia (antipapa Alexandru V) - , , Petru din Korbel - Petru din Conflete (din Conflans) - , , Peter (Pierre) din Maricourt - , , Petru (Pierre) din Palyuda - , , Petru de Poitiers - , Petru din Tarentaise - Petru din Trab - , , Petru al Spaniei (Papa Ioan XXI) - , , , , , Peter Lombard - , , , , , , , , , , , , , , Index de nume Peter Auvergne (Peter din Auvergne) - , , , Peter John Olivi (Pierre Jean Olier) - - , Petru din Pisa - , Petrarh Francesco - , , , - , , , - , , , - , , echG R - Pikave F - , , Pini Solomon - Pino (Pinaud) A - Pinot (Pinault) Henri - Pirenne Henri - Pythagoras - , , Pichon R - Platon - , , , , , , , , , , , - , , - , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - - , - , , , , - , , , , Pliniu (Gaius Pliniu El Secu - ) , Pliniu El - - , Pliniu Secu - , Pliniu Secu - , , , , , , , , , , , - , , - , , , - , , e E - , Porfir - - , , , , Posidonius - Potin din Lyon - Potigny Louis - Prantl Charles - , Prat F - , Privoit-Orton K W - Prevoit-Orton K W - Premonas din Africa de Nord - Cavotin din Cremona ( ) - , , , , - , - , , Eșantion Jean Henri - Eșantion din Mainz - Proclus - , , , , , , , , , , , , Prometeu (mit ) - Prosper din Aquitania - , , Prudentius (Aurelius Prudentius Clement) - , , Pseudo-Augustin - Pseudo Apuleius - , Pseudo-Heinrich de Gent - Pseudo-Grossetest - Pseudo-Dionisie - vezi Dionisie Pseudo-Raban - Psellos - vezi Michael Psellos Ptolemeu Claudius - , , Pouillon A - Glonţ? L - , Pointlan de Gamache - , Pfeifer F - Pfettish A - Pieron (Pierre) de Courtenay (Peter de Courtenay) - Pietramala - vezi Galeotto di Pietramala Pietro din Abano (Pietro d'Abano) - , Puch Henri Charles - Push Aime - , , , , , , Raban (Hraban) Moor - , , , , , , Rabelais Francois - , , Radulf (Raul) din Ardent - , Raymond de Sovta - Raymond din Sebund - , , , Ramyu Pierre - Russell J S - Rathramn din Corby - Mai degrabă din Verona - Raul de Bibrach - Rafael F - Reinold, cancelarul lui Frederic I Barbarossa - Reiner J - Ruysbroek (Ruysbroek) Johann (ian) van, Prior al Abației din Groenendal (Brabant) - , - , - Reitzenstein R - Remigius de Auxerre - , , , , Remigius din Trier - , Remus Charles de - Renan Joseph Ernest - , Renaud A - Rushdale (Rushdale) G - , , Riviere J - , Rigbod din Trier - Index de nume Riccardis, călugăriță - Rinuccini Francesco - , Riplen Hugon (Hugo de Strasbourg) - Ritter Gerhard - Richard (Richard) de Sfântul Victor - , , , , , , , Richard de Bury - Richard din Mediavilla - vezi Richard din Middleton Richard de Cornwall - Richard de Middleton (Richard de Mediavilla) - , - , , , , Richard de Fournival - Richet (mai riscant) - Richet, cronicar - Robert de Courson - , , Robert de Anjou, rege napolitan - Robert Grossetest (Robert L Nikolsky) - , , , , , - , , , , - , , , , Robert din Winchensley - Robert Melensky - Roberto de Bardis (Roberto de Bardi) - , Robinson JG - Rodington John (Ioan) - Roger M - Roland-Gosselin M D - Rolf G W - Romeyer B - Romer J - , Rohner A - , Ronsard Pierre de - Rorik din Moissac - Roscelin - , , , , Roth B - Roth L - Rubio - Rucker P - Russelo P - Rousseau Jean Jacques - Rustic Junius - Rufinus din Aquitania - Rufin Tyrannius (Rufin of Aquileia) - Rand E C - Rupp Jean - , Saadia ben Joseph - , Savonarola Girolamo - Sade de, stareț - Sadok (biblic) - Sykes J K - Simon (Simon) din Firesham - Saliba Cemil - , Sallust Guy Crispus - , , Salman D - Salutati Coluccio - - , , , - , , Salvian - Samson (biblic) - Samuel (bibl ) - , Sapenyo N - Sara (bibl ) - ^Saturnil - Saul, regele Israelului - , Svitalsky B - La nord de Antiohia - Sever (Septimius Sever) - Sezen Michel - Seneca Lucius Annaeus - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Saint-Rene Teyandier (Teylandier) - Sainte-Beuve Charles Augustin - Seolfrid - Sertiange Antonin Dalmatius (nast, numele Gilbert)- Sibyl (mit ) - Sigebert, rege anglo-saxon - Seeger of Brabant - , , , , - , , , , , Seeger of Courtrai - Sigulf - , Sixtus V (Felix Peretti), tată - Sylvester I, tată - Symmachus Quintus Aurelius cel Bătrân - , Simon din Tournai - , , Simone Franco - Synesius (Sinesius) - , Sirius Laurent - , Sif (bibl ) - Squadrani I - Scott Walter - de ani Smaragd de Saint-Miyel - , , , Smith E Sherwood - Socrate - - , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , Index de nume Solomon, regele Israelului - , , , , , , , Solon - Spinoza Benedict (Baruch) - , , , Statius Publius Papinius - , , , Steenbergen van F - , Stobey - Strabon - Swainshead (Richard, Robert, Roger) - Suarez Francisco - Suso (Soise, Zeise) Heinrich - , , Sulpicius Sever - Scipio Africanus Senior - Scipio Aemilian Africanus cel Tânăr - Taddeo din Parma - Tomen R - Tampier Etienne - , , , Tarducci T - Tarquinius cel Mândru - TarnU - Tapmapem (Tateret) Peter (Pierre) - Tatian - - - - , , , , Tauler Johann - , , , , Taylor V O - , Teodor de Canterbury - - , Theodoric (Thierry) din Chartres - - , , Teodoric de Teutonic (Theodoric de Fribourg) - Teodoric, regele ostrogoților - Teodulf din Orleans - , Theophrastus (Theophrastus) - Terence (Publius Terence Afr) - , , , , Teri J - , , , , , , Tertulian Quintus Septimius Florența - - , , , , , Tezeu (mit ) - Tetam E - Tibbon (Samuel ibn Tibbon) - Timeu din Locri - Titpert E - Tole- Thomasius Jacob, adică Thomasius Christian (creștin) - Thomas A - Thomas (Thomas) din York - - Thomas (Thomas) din Sutton - , , Thomson Harrison S , Thorndike Lynn - , , , Thoth (mit ) - Toffanin Giuseppe - Troelch Ernst - Tremblay R - Tressera E - Trivet Nikolai - , , , Trismegistus - vezi Hermes Trismegistus Turnau D - Toussaint C - Thierry din Chartres - vezi Teodoric din Chartres Zece Hippolyte - Thureau Charles - , Waddell Helen - Hugo din Kasshro Nova - Wycliffe (Wycliffe) John - , , , Wilmot-Buxton E M - Wilton Thomas - William de Olnwick - , , , William of Uere (Warro) - , Ulrich de Strasbourg - , , , Ulrich din Tubingen - Urban IV (Jacques Pantaleon), tată - Urban al V-lea (Guillaume de Grimore), papă - Favorin (Florin) - Thales - , Faral Edmond - , , Feyet Eugene de (De Faye) - , Feyer V - Themistius - , , Teodoret din Cirus - , , , Teodosie I cel Mare - , , Theophilus (Theophilus) din Alexandria - , Theophilus (Theophilus) din Antiohia - , Vershuren (Verschuren) L - , Fillatre Sh - Filip al II-lea august - Filip al IV-lea Frumos - , , , Philip Grewski - Philippe Cancellier (Philippe Le Cancellier) , , , Index de nume Filon al Alexandriei (Filo al Iudeei, Filon al evreului) - , , , , , , Fitz-Ralph Richard - , Ficino Marsilio - , Fishe Guillaume - , Fisher Richard - , , Fisher I - Flatten G - Flisch Auguste - Florovsky Georgy Vasilievici - Fok - Toma, destinatarul lui Maxim Mărturisitorul - Toma d'Aquino - , , , , , , , , , , , PO, , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , - , , , - , , , , - , - , - , , , , , , , - , - , , , , , , , , , , , , , , - , , - , , , , , , , , , , , , , , , Toma din Galia (Thomas din Verkel) - , , Toma de Cantempre - , Thomas din Erfurt - Thomas Irish - Thomas a Kempis - , Thomas (Thomas) din Canterbury (Thomas Becket) Fontenelle Bernard Le Bovier de - Faure A - Noroc de Pictavia (Episcop de Poitiers) - Focillon Henri - Francisc de Assisi - Francisc de Meyronne - - , , Franceschini E - Francesco degli Organi (Francesco Landini) - Francesco din Martie (din Pignano, din Escudo) - , Fredegiz (Fridugis) din Tours - Frescobaldi - Friedlander L - Friedrich I Barbarossa - , Friedrich II Staufen - , , , Friza J G - Fritz G - Fronober G - Tucidide - Fulbert (Fulber) din Chartres- Foulke de Dale - Fournier Paul - Haase Friedrich - Hadoard - , Hieronymus J R - Chalcidia (Chalcidia) - - , , , , - , Hull R - Harderwick Gerard - Harris K - Harfius - vezi Herp Hendrik Huizinga Johan - Heyese Albert - Hatesbury William - Herp Hendrik (Harfius) - - , Hefele germană - Hiberta Bartolomeo - - , Hilduin din Saint-Denis - , Maneră F - Hinkmar din Reims - Hinneberg Paul - Hearnshaw F J - Hitchcock Montgomery - de ani Holcot Robert - , , , , Holmayard E J - Holder (Holder-Egger) O - Hornstein X de - Horten M - , Howorth G - Hoffmane J - Hochstetmer E - Crisip - , Chrysolaras - Khrotsvita (Grotsvita) Gandersheim - , Hukbald - Husik TC - Haskins C G - , , , Hugen O P - Caesar Guy Julius - , , , Zeller R - Zeller Eduard - Cels - , , , Index de nume Cydema S U - Cicero (Tulius Cicero) Marcu - , - , , - , - , , - , - , , Camerele R W - Chesterton Gilbert Keith - Chetton Walter (Walter) - Chaucer Jeffrey - , Schaarshmidt K - Charlet E - Sharp D E - , , , , Sharron Pierre - , Charrier Charles - Chatelain E - Shvab I B, - Schwamm G - , Shedler M - Sheeben K X - Shakespeare William - Schöllgen V - Chegno M D - , , , Sherwood William - , , Schilling O - Shmaus M - , Shmyukker R - Schneider A - Shneiderkhan I - Scholz G - Shotwell J T - Sperl Johann - Shpetman G - , Stadler G - Stegmüller Friedrich - , , Stökl A - Shtelin O - Steltsenberger J - Steffes J P - Stieglmayr Y - Stolz Anselm - Shtor A - Stoffels J - Strauss L - Shukk I - Schulte I - Schutz L - Abner J - Evander (mit) - Evrard (Evrard) din Bethune - , Evrard German - Egbert din York - , , , Aegidius (Gilles) din Lesin - , , Aegidius (Gilles) Orleans - Aegidius (Gilles) al Romei - , , , , - , , , , , , , , * Egfrid, regele Northumbriei - , Ed of Chateauroux - Edward al II-lea - Esop - Aiken G fundal - Einhard (Eginhard) - , , Eirik (Geyrik) din Oxerre - , , , Eisler M - Ekkehard din St Gallen - Eckhart (Meister Eckhart) Johann - , , , , , , , , , , - , , Elian - Elingwood Leonard - Eloise - , , , , , Albert din York - , Elter E - Emon din Auxerre - Emouin din Fleury - Engelbert din Admont (Engelbert din Admont) - Englehardt G - J A Endres - , Ennius Quintus - Epicur - , , , , , Erasmus din Rotterdam (Gerhard Gerhard) - , , , , , , , , , , , , , Herve din Nedelek (Herve Natalie) - , Eriugena - vezi Ioan Scotus Eriugena Erle Franz - , , , , Ermoni V - Esculapius (mit ) - Etilvald - Ethier A M - Etienne Henry - Index de nume Juvenal Decimus Junius - , , , , Hume David - , , , Jupiter (mit ) - , , Iustin (Justin) Martir - - , -, -, - , , , , , , , , , , Iustinian I - , , Iacob de Viterbo (Giacomo Capocci) - , , Iacob de Metz - , , , , , , , Jansen Bernhard - , Jansen V - Întocmit de V M Personov CONŢINUT Prefață la a doua ediție CAPITOLUL CINCI FILOZOFIA ÎN SECOLUL XII Capitolul întâi PĂRINȚI GRECI ȘI FILOZOFIA Părinți apologeți Gnosticismul secolului al II-lea și adversarii săi scoala alexandrina De la Capadocieni la Teodoret De la Dionisie la Ioan Damaschinul Școala din Chartres Peter Abelard și adversarii săi Misticismul speculativ Alan din Lille și Nicolae din Amiens Viziunea asupra lumii în secolul al XII-lea Preoția și Împărăția Rezultatele secolului XII Capitolul doi PĂRINȚII LATINI ȘI FILOZOFIA Capitolul șase TENDINȚE FILOZOFICE ORIENTALE De la apologeți la Sfântul Ambrozie Platonismul latin al secolului al IV-lea De la Boethius la Grigore cel Mare Biserica și societatea Cultura patristică latină Filosofia arabă Filosofia evreiască Capitolul șapte INFLUENȚELE GRECEI ȘI ARABE ÎN SECOLUL XIII ȘI FUNDAREA UNIVERSITĂȚILOR Capitolul trei ÎNFLORIREA CAROLINGIANĂ: SECOLUL X Influențe grecești și arabe Înființarea universităților Expulzarea literaturii elegante Transmiterea tradiţiilor culturii latine Ioan Scot Eriugena De la Eirik din Auxerre la Herbert din Aurillac CAPITOLUL FILOZOFIA ÎN SECOLUL XIII CAPITOLUL PATRU FILOZOFIA ÎN SECOLUL XI Dialectică și teologi Roscelin și nominalismul Anselm din Canterbury Creștinismul și societatea De la Guillaume de Auvergne la Heinrich Gent De la Alexandru de Gael la Raymond Lullia De la Robert Grosseteste la John Pekkama A Oxford Masters B "Suma filozofiei" secolului al XIII-lea Conţinut De la Albert cel Mare la Dietrich din Freiberg De la Toma d'Aquino la Aegidius Rimsky De la peripatetism la averroism Înțelepciune și societate Rezultate ale secolului al XIII-lea Capitolul nouă FILOZOFIA ÎN SECOLUL XIV Duns Scott și realiștii secolului al XIV-lea De la Iacov de Metz la Guido Terreni William de Ockham Mișcarea Okkamistă Filosofic și politic Averoism Misticismul speculativ Jean Gerson şi rezultatele secolului XIV Capitolul zece REVENIREA SOCIALULUI LITERATURILE ŞI REZULTATELE FILOZOFIEI EVULUI MEDIU Întoarcerea literaturii în Italia Revenirea literaturii în Franţa Rezultatele gândirii medievale S S Neretina Etienne Gilson: o nouă privire asupra vechii moșteniri Note Index de nume Publicație științifică Etienne Gilson FILOZOFIA ÎN EVUL MEDIU Șeful Consiliului de redacție M M Belyaev Redactor principal R K Medvedeva Editori Zh P Kryuchkova, T V Isakova Artistul B Yu Shvarov Editor de artă E A Andrusenko Redactori tehnici T A Novikova; A Yu Efimova Corectori T I Andrianova, T Yu Konovalova DR Nr din Predat setului in data de Semnat pentru tiparire in data de Format x Vib Hârtie offset nr Tipare "Times" Imprimare offset Conv cuptor l , Uch -ed l Tiraj de exemplare Ordinul nr Aspectul original electronic a fost pregătit de editură Tipărit în PPP "Imprimeria" Nauka " , Moscova, Shubinsky per , Intenția noastră nu a fost să scriem o operă de erudiție strălucită Scopul autorului este pur și simplu de a repeta povestea așa cum apare în principalele ei trăsături după mulți ani de studiu și predare, reținând din punctele ei esențiale ceea ce ajută la evidențierea sensului principal Etienne Gilson https://neculaifantanaru com